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CAPÍTULO UM 


A história de Ajámila 


Em todo o Srimad-Bhügavatam, descrevem-se dez temas, incluin- 
do a criacáo, a criacáo subseqüente e os sistemas planetários. No 
Terceiro, Quarto e Quinto Cantos, Sukadeva Gosvâmi, o orador do 
Srimad-Bhagavatam, já descreveu a criação, a criação subsequente 
e os sistemas planetários. Agora, neste Sexto Canto, que consta de 
dezenove capítulos, ele descreverá posana, ou a proteção dada pelo 
Senhor 

O primeiro capítulo relata a história de Ajâmila, que, embora con 
siderado um homem muito pecaminoso, foi libertado quando quatro 
mensageiros de Visnu vieram resgatá-lo das mãos dos mensageiros 
de Yamarája. Neste capítulo, dá-se uma descrição completa de como 
ele foi libertado, conseguindo, então, eximir-se das reações de sua 
vida pecaminosa. As atividades pecaminosas são dolorosas, tanto 
nesta vida quanto na próxima. É bom ficarmos sabendo que a causa 
de todo o'sofrimento é a acáo pecaminosa. Quem trilha o caminho 
das atividades fruitivas decerto comete atividades pecaminosas, e por 
tanto, de acordo com as orientações karma-kânda, recomendam-se 
vários processos de expiação. Entretanto, semelhantes métodos ex- 
piatórios não tiram ninguém da ignorância, que é a raiz da vida pe- 
caminosa. Por conseguinte, mesmo após submeterem-se a expiação, 
todos têm a tendência de cometer atividades pecaminosas, e com isto 
fica difícil obter a purificação. Quem segue o caminho do conheci- 
mento especulativo liberta-se da vida pecaminosa, compreendendo 
as coisas como elas são. Portanto, a aquisição de conhecimento es- 
peculativo também é considerada um método expiatório. Enquarito 
executa atividades fruitivas alguém pode livrar-se das ações da vida 
pecaminosa através da austeridade, penitência, celibato, controle da 
mente e dos sentidos, veracidade e prática de voga mística. Desper- 
tando seu conhecimento, pode, também, neutralizar as reações pe- 
caminosas. Nenhum destes métodos, contudo, pode tirar da pessoa 
a tendência de cometer atividades pecaminosas. 
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Através de bhakti-yoga, pode-se evitar por completo a tendência 
de entregar-se à vida pecaminosa; outros métodos sáo inexeqúíveis. 
Portanto, a literatura védica conclui que o servico devocional é mais 
importante que os métodos de karma-kanda e jiiana-kanda. Somen- 
te o caminho do serviço devocional é auspicioso para todos. Por si 
sós, as atividades fruitivas e o conhecimento especulativo não podem 
libertar ninguém, mas o serviço devocional, que não recebe influên- 
cia alguma de karma e jiâna, é tão potente que, tendo fixado sua 
mente aos pés de lótus de Krsna, a pessoa tem garantia de que nem 
mesmo em sonhos defrontar-se-á com os Yamadútas, os mensageiros 
de Yamai 

Para demonstrar a força do serviço devocional, Sukadeva Gosvâmi 
descreve a história de Ajámila. Ajámila era um habitante de Kánya- 
kubja (a moderna Kanauj). Seus pais treinaram-no de modo que, 
estudando os Vedas e seguindo os princípios reguladores, ele setor- 
nasse um brâhmana perfeito, porém, devido ao seu passado, este 
jovem brahmana certa vez sentiu-se atraído por uma prostituta, e, 
devido à associação com ela, tornou-se muito degenerado e aban- 
donou todos os princípios reguladores. Ajâmila gerou no ventre da 
prostituta dez filhos, o último dos quais chamava-se Nàráyana. Na 
hora. da morte de Ajâmila, quando os mensageiros de Yamaráâja 
vieram buscá-lo, ele, com medo, bradou o nome de Nárâyana porque 
estava muito apegado ao seu filho caçula. Este grito fê-lo lembrar-se 
do Náráyana original, o Senhor Visnu. Embora este cantar do santo 
nome de Narãyana não fosse completamente inofensivo, mesmo 
assim, surtiu efeito. Logo que ele cantou o santo nome de Narayana, 
os mensageiros do Senhor Visnu, imediatamente aparéceram em 
cena. Seguiu-se, então, um debate entre os mensageiros do Senhor 
Visnu e os de Yamarája, e, ao ouvi-lo, Ajâmila foi liberado. Ele 
pôde, então, compreender o mau resultado das atividades fruitivas 
e também pôde entender quão elevado é o processo do serviço 
devocional, 
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aire 
fafan: afaa sm npe. ut d 
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sri-pariksid uvüca 
nivrtti-mürgah kathita 
üdau bhagavatà yathà 
krama-yogopalabdhena 
brahmanü yad asamsrtih 





Srr-partksit uvaca—Maharaja Pariksit disse; nivritismargah=0 ca- 
minho da liberação; kathitah—descrito; adau-—no início; bhagava- 
tü—por Vossa Santidade; yathã-—devidamente; krama-—aos poucos; 
yoga-upalabdhena—obtido através do processo de yoga; brahmanã-— 
juntamente com o Senhor Brahmã (após alcançar Brahmaloka); 
yat—o caminho pelo qual; asarnsrtih—cessação da repetição de nas- 
cimentos e mortes. 





TRADUÇÃO 

Maharaja Pariksit disse: Ó meu senhor, ó Sukadeva Gosvami, já 
descreveste [no Segundo Canto] o caminho da liberação [nivrtti- 
márga]. Quem segue este caminho decerto eleva-se gradualmente ao 
sistema planetário mais elevado, Brahmaloka, do qual, juntamente 
com o Senhor Brahmã, é promovido ao mundo espiritual. Assim, 
ele não volta a submeter-se aos repetidos nascimentos e mortes do 
mundo material. 


SIGNIFICADO 
Como Maharaja Pariksit era um vaisnava, ao ouvir, no final do 





Quinto Canto, as descrições das diferentes condições de vida infer- 
nal, ficou muito interessado em como poderia libertar das garras 
de mayà as almas condicionadas e levá-las de volta ao lar, de volta 
ao Supremo. Portanto, lembrou a seu mestre espiritual, Sukadeva 
Gosvami, o nivrtti-márga, ou'o-caminho da liberação, o qual este 
descrevera no Segundo Canto. Mahárája Pariksit; que.na hora da 
morte téve a boa fortuna de encontrar-se com Sukadeva Gosvámi, 
indagou-lhe então sobre o caminho da liberação. Sukadeva-Gosvâmi 
apreciou muitíssimo a pergunta e congratulou-se com ele, dizendo: 


vartyan esa te prasnah 
krto loka-hitam nrpa 

atmavit-sammatah pumsam 
srotavyadisu yah parah 
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“Meu querido rei, tua pergunta é gloriosa, pois beneficia muito todas 
as classes de pessoas. A resposta a esta pergunta é o principal tema 
que deve ser ouvido, e é aprovada por todos os transcendentalistas.”” 
(Bhag. 2.1.1) 

Pariksit Mahãrája estava espantado de que, no estado condi- 
cionado, as entidades vivas rejeitassem o caminho da liberação, o 
serviço devocional, preferindo ficar sofrendo em tantas condições 
infernais. Isto caracteriza o vaisnava. Varicha-kalpa-tarubhyas ca 
krpa-sindhubhya eva ca: O vaisnava é um oceano de misericórdia. 
Para-duhkha-duhkhi: ele fica infeliz ao ver a infelicidade alheia. Por- 
tanto, Pariksit Mahárãja, tendo compaixão de todas as almas con- 
dicionadas que sofrem vida infernal, sugeriu que Sukadeva Gosvami 
continuasse descrevendo o caminho da liberação, o qual ele expuse- 
ra já no início do Srimad-Bhagavatam. Quanto a isto, a palavra 
asamsrti é muito importante. Saritsrti refere-se à persistência do ca- 
minho de nascimentos e mortes. Asamsrti, ao contrário, refere-se 
anivriti-mãrga, ou o caminho da liberação, através do qual deixa-se 
de nascer e morrer e aos poucos progride-se rumo a Brahmaloka. 
Mas caso se trate de um devoto puro, que não se importa de ir aos 
sistemas planetários superiores, poderá imediatamente retornar ao 
lar, retornar ao Supremo, executando serviço devocional (tyaktva 
deharm punar janma naiti). Portanto, Pariksit Mahãraja estava muito 
ansioso por ouvir Sukadeva Gosvâmi falar sobre o caminho através 
do qual a alma condicionada alcança 'a liberação. 

De acordo com a opiniào dos acáryas, a palavra krama-yogopa- 
labdhena indica que, praticando primeiramente karma-yoga e depois 
jfiüna-yoga e chegando por fim à plataforma de bhakti-yoga, qualquer 
pessoa pode alcançar a liberação. Bhakti-voga, entretanto, é tào po- 
derosa que independe de karma-yoga ou jñana-yoga. Por si só, a 
bhakti-yoga é táo poderosa que mesmo que um homem seja impio 
e sem cabedais de karma-yoga ou iletrado e sem cabedais de jrâna- 
Yoga pode, sem dúvida, elevar-se ao mundo espiritual simplesmente 
adotando a bhakti-yoga. Mám evaisyasy asamsayah. No Bhagavad- 
gita (8.7), Krsna diz que, mediante o processo de bhakti-yoga, 
qualquer pessoa pode indubitavelmente voltar ao Supremo, voltar 
ao lar no mundo espiritual. Os yogis, entretanto, ao invés de irem 
diretamente ao mundo espiritual, às vezes querem conhecer outros 
sistemas planetários, e portanto, como se-indica aqui através da pa- 
lavra brahmanã, eles elevam-se ao sistema: planetário onde vive o 
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Senhor Brahmã. No momento da dissolução, o Senhor Brahmã, jun- 
tamente com todos os habitantes-de Brahmaloka, vai diretamente 
ao mundo espiritual. Os Vedas confirmam isto da seguinte maneira: 


brahmana saha te sarve 
samprâpte pratisañicare 

parasyante Krtátmanah 
pravisanti param padam 


“Devido à sua elevada posição, aqueles que na hora da dissolução 
estão em Brahmaloka voltam diretamente ao lar, diretamente ao 
Supremo, juntamente com o:-Senhor Brahmã.”” 


VERSO 2 


años a gh 
Ns EAT 


pravrtti-laksanas caiva 
traigunya-visayo mune. 

yo ’sāy alina-prakrter 
guna-sargah punah punah 


pravrtti—pela inclinacáo; laksanah—caracterizados; ca—também; 
eva—na verdade; trai-gunya—os trés modos da natureza; visayah— 
possuindo como objetivos; mune—-ó grande sábio; yah—os quais; 
asau—isto; alina-prakrteh—daquele que náo está livre das garras de 

vã; guna-sargah—nos quais existe a criação de corpos materiais; 
punah punah—repetidas vezes. 


TRADUÇÃO 

Ó grande sábio Sukadeva Gosvâmi, enquanto não estiver livre da 
contaminação dos modos materiais da natureza, a entidade viva re- 
ceberá diferentes espécies de corpos, nos quais desfruta ou sofre, 
e, de acordo com o corpo, èla adquire diferentes inclinações. Se- 
guindo essas inclinações, ela atravessa o caminho chamado pravri 
marga, mediante o qual pode elevar-se aos planetas celestiais, como 
já descreveste [no Terceiro Canto]. 
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IGNIFICADO 
Como o Senhor Krsna explica no Bhagavad-gitã (9.25): 


Yânti deva-vratã devan 
pitrn yànti pitr-vratàh 

bhatani yanti bhatejya 
Yânti mad-yájino “pi mam 


**Aqueles que adoram os semideuses nasceráo entre os semideuses; 
aqueles que adoram fantasmas ou espíritos nascerão entre tais seres; 
aqueles que adoram os ancestrais irão ter com os ancestrais; e aqueles 
que Me adoram viverão comigo.’ Devido à influência dos vários 
modos da natureza, as entidades vivas'têm várias tendências ou pro- 
pensões, e portanto reservam-se-lhes diferentes destinos. Enquanto 
alguém mantiver apego material, ele desejará elevar-se aos planetas 
celestiais, pois sente atração pelo mundo material. Entretanto, a 
Suprema Personalidade de Deus declara: “Aqueles que Me adoram 
virão a Mim”, Se alguém não tem informações sobre o Senhor Su- 
premo e Sua morada, tenta elevar-se apenas a uma posição material 
superior, porém, ao concluir que neste mundo material tudo não 
passa de repetidos nascimentos e mortes, ele procurará regressar ao 
lar, regressar ao Supremo. Se ele alcança este destino, nunca mais 
precisará voltar a este mundo material (yad gatva na nivartante tad 
dhama paramarh mama). Como Sri Caitanya Maháprabhu diz no 
Caitanya-caritamrta (Madhya 19.151): 


brahmánda bhramite kona bhagyavan jiva 
guru-krsna-prasüde pàya bhakti-latà-bija 


**De acordo com seu karma, todas as entidades vivas vagueiam pelo 
Universo inteiro. Algumas delas elevam-se aos sistemas planetários 
superiores, e outras mergulham em direção aos sistemas planetários 
inferiores: Entre muitos milhões de entidades vivas errantes, aquela 
que é muito afortunada recebe a oportunidade de, pela graça de 
Krsna, associar-se com um mestre espiritual fidedigno. Pela miseri- 
córdia de Krsna e do mestre espiritual, tal pessoa recebe a semente 
da trepadeira do serviço devocional"”. Todas as entidades vivas estão 
divagando pelo Universo, ás vezes, indo aos sistemas planetários su- 
periores e, às vezes, descendo aos planetas inferiores. Esta é a doença 
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material, conhecida como pravrtti-marga. Quando alguém desenvolve 
inteligência, adota nivrtti-mãrga, o caminho da liberação, e assim, 
ao invés de perambular por este mundo material, retorna ao lar, 
retorna ao Supremo. Isto é necessário. 


VERSO 3 


ego A O | 


ARA AAA AA: EA 113 


adharma-laksana nana 
narakas canuvarnitah 

manvantaras ca vyükhyüta 
ádyah svdyambhuvo yatah 


adharma-laksanüh—caracterizados por atividades ímpias; nâna— 
vários; narakah—infernos; ca—também; anuvarnitah—foram des- 
critos; manu-antarah—a mudanga de Manus [em um dia de Brahmá 
existem quatorze Manus]; ca—também; vyakhyatah—foi descrito; 
adyah-—o original; svayambhuvah-—diretamente o filho do Senhor 
Brahmá; yatah—onde. 


TRADUCAO 
Também descreveste [no final do Quinto Canto] as variedades de 
vida infernal decorrentes de atividades ímpias,'e descreveste Ino 
Quarto Canto] o primeiro manvantara, ao qual Svayambhuva Manu, 
filho do Senhor Brahma, presidiu. 


VERSOS 4—5 
freeze a1 
aaa vil 


dar AAA: | 
añ fat a 1 1 


priyavratotianapador 
vamsas tac-caritâni ca 
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dvipa-varsa-samudradri- 
nady-udyana-vanaspatin 


dhará-mandala-samsthánam 
bhãga-laksana-mânatah 

jyotisam vivarünàm ca 
yathedam asrjad vibhuh 


priyavrata—de Priyavrata; uttanapadoh—e de Uttánapáda; vam- 
sah—a dinastia; tat-caritâni—suas características; ca—também; 
dvipa—diferentes planetas; «varsa—terras; samudra—oceanos e 
mares; adri—montanhas; nadi—rios; udyána—jardins; vanaspatin— 
e árvores; dhard-mandala——do planeta Terra; saristhdnam-—situacào; 
bhaga—de acordo com a distribuicào; /aksana—diferentes caracte- 
rísticas; münatah—e medidas; jyotisüm—-no Sol e outros luzeiros; 
vivarànüm-—dos sistemas planetários inferiores; ca—e; yathá—como; 
idam--isto; asrjat—criou; vibhuh—a Suprema Personalidade «de 
Deus. 











TRADUÇÃO 

Meu querido senhor, descreveste as dinastias e características do 
rei Priyavrata e do rei Uttanapáda. Ao criar este mundo material, 
a Suprema Personalidade de Deus colocou nele vários Universos, 
sistemas planetários, planetas e estrelas, terras variadas, mares, 
oceanos, montanhas, rios, jardins e árvores, todos com diferentes 
características. Tudo isto se distribui entre este planeta Terra, os 
luzeiros no céu e os sistemas planetários inferiores. Já descreveste 
mui claramente esses planetas e as entidades vivas que os habitam. 





SIGNIFICADO 

Nesta passagem, as palavras vathedam asrjad vibhuh indicam cla- 
ramente que o Supremo, a grandiosa e onipotente Personalidade de 
Deus, criou todo este mundo material com suas diferentes varieda- 
des de planetas, estrelas e assim por diante. Os ateístas tentam es- 
conder a mão de Deus, presente em toda criação, mas não conseguem 
explicar como é quê tódas essas criações passaram a existir sem uma 
inteligência competente e uma autoridade onipotente para respon- 
der por elas. A simples imaginação ou especulação são desperdício 
de tempo. No Bhagavad-gitã (10.8), o Senhor diz que aham sarvasya 
prabhavo: **Eu sou a origem de tudo.” Martah sarvarh pravartate. 


Verso 6] A história de Ajâmila 9 


**Tudo o que existe na criação emana de Mim,” Jti matva bhajante 
mam budhà bhàva-samanvitàh: *'Quando alguém entende perfeita- 
mente que Eu crio tudo através de Minha onipotência, ele situa-se 
firmemente em serviço devocional e rende-se por completo aos Meus 
pés de lótus.” Infelizmente, aos néscios é muito difícil compreender 
a supremacia de Krsna. Entretanto, se eles associam-se com devotos 
e lêem os livros autorizados, podem gradualmente chegar à com- 
preensão adequada, embora isto possa levar muitos e muitos nasci- 
mentos. Como Krsna diz no Bhagavad-gitã (7.19): 


bahünüm janmanàm ante 
jñánaván mám prapadyate 
vasudevah sarvam iti 
sa mahütmà sudurlabhah 


“Após muitos nascimentos e mortes, aquele que realmente tem 
conhecimento rende-se a Mim, sabendo que sou a causa de todas 
as causas e de tudo o que existe. Semelhante grande alma é muito 
rara.” Vasudeva, Krsna, é o criador de tudo, e Sua energia manifeste 
se de várias maneiras. Como se explica no Bhagavad-gità (7.4-5), 
uma combinação da energia material (bhiimir àpo 'nalo vàyuh) e da 
energia espiritual, a entidade viva, existe em toda criação. Portanto, 
o mesmo princípio, a combinação do espírito supremo e dos elemen- 
tos materiais, é a causa da manifestação cósmica. 








VERSO 6 


SE ER TM TRT 
De 


adhuneha mahã-bhaga 
yathaiva narakán narah 
nánogra-ydtanán neyat 
tan me vyakhyátum arhasi 


adhunü—agora mesmo; iha—neste mundo material; mahā- 
bhaga—ó grandemente opulento e afortunado Sukadeva Gosvâmi; 
yathã—de modo que; eva-—na verdade; narakân-—todas as condições 
infernais nas quais os ímpios são postos; narah—seres humanos; 
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nünàü-—variedades de; ugrá—terríveis; yatanan—condicóes de sofri- 
mento; na Tyat—náo precisem submeter-se a; faf—isto; me—a mim; 
vyakhyâtum arhasi—por favor, descreve. 


TRADUÇÃO 
Ó grandemente afortunado e opulento Sukadeva Gosvami, agora, 
por favor, dize-me como os seres humanos podem evitar condições 
infernais nas quais sofrem dores terríveis. 


SIGNIFICADO 

No Vigésimo Sexto Capítulo do Quinto Canto, Sukadeva Gosvâmi 
explica que as pessoas que cometem atos pecaminosos são forçadas 
a entrar nos planetas infernais para então sofrer. Agora, Maharaja 
Pariksit, sendo um devoto, está interessado em como isto pode ser 
evitado. O vaisnava é para-duhkha-duhkht: em outras palavras, ele 
não tem contratempos pessoais, mas fica muito infeliz ao ver os 
outros em apuros. Prahláada Maháràja disse: **Meu Senhor, nào 
tenho problemas pessoais, pois aprendi a glorificar Vossas qualida- 
des transcendentais e por isso posso ficar em transe extático. Todavia, 
há um problema que me aflige, pois preocupo-me com esses tolos 
e patifes que, ocupados com máaya-sukha, felicidade temporária, náo 
prestam servigo devocional a Vós.” Este é o problema com o qual 
o vaisnava defronta-se. Como refugia-se por completo na Suprema 
Personalidade de Deus, o vaisnava não tem problemas pessoai 
sendo muito compassivo com as almas caídas e condicionadas, ele 
sempre cogita planos para salvá-las de suas vidas infernais neste corpo 
e no próximo. Portanto, Pariksit Maháraja anelava que Sukadeva 
Gosvâmi lhe revelasse como é que a humanidade poderia evitar de 
deslizar ao inferno. Sukadeva'Gosvami já explicara como é que as 
pessoas entram na vida infernal, e também poderia explicar como 
elas poderiam salvar-se disso. Os homens inteligentes devem tirar 
proveito dessas instruções. Contudo, infelizmente, o mundo inteiro 
está falto de consciência de Krsna, e por conseguinte as pessoas 
sofrem da mais crassa ignorância e nem sequer acreditam que exista 
vida após esta. Convencê-las de que sua próxima vida existe é muito 
difícil porque elas tornaram-se quase loucas ao entregarem-se à busca 
do gozo material. Entretanto, nosso dever, o dever de todo homem 
são, é salvá-las. Mahaãrãja Pariksit é o representante daquele que 
pode salvá-las. 
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VERSO 7 


3 fer prf: 1. M 
Sri-Suka uvàca 
na ced ihaivapacitim yathamhasah 
krtasya kuryân mana-ukta-pânibhih 
dhruvam sa vai pretya narakan upaiti 
ye kirtita me bhavatas tigma-ydtanáh 





sri-Sukah uvaca—Srila Sukadeva Gosváml disse; na—nào; cet— 
se; iha--dentro desta vida; eva—decerto; apacitim—anulagáo, ex- 
piacáo; yathü—necessária; amhasah krtasya—quando alguém exe- 
€utou. atividades pecaminosas; kuryaf—realiza; manah—com:a 
mente; ukta— palavras; pânibhih-—e com os sentidos; dhruvam— 
sem dúvidas; sah—essa pessoa; vai-—na verdade; pretya—após a 
morte; narakan—diferentes variedades de condições infernais; 
upaiti—alcança; ye—as quais; kirtitah—já foram descritas; me— 
por mim; bhavatah—a ti; tigma-yatanãh-—nas quais há sofrimentos 
muito terríveis. 











TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi respondeu: Meu querido rei, se antes da pró- 
ima morte, a pessoa, através de expiação adequada conforme des- 
erita no Manu-sarnhitã e em outros dharma-sastras, não anula todos 
os ato: piedosos que, durante esta vida, tenha executado com sua 
mente, palavras e corpo, ela com certeza será admitida entre os pla- 
netas infernais após a morte, onde terá de submeter-se a terríveis 
sofrimentos, como já te descrevi anteriormente. 











SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura menciona que, embora 
Mahàrája Pariksit- fosse um'devoto puro; Sukadeva Gosvàmi nào 
lhe falou imediatamente a respeito da força do serviço devocional. 
Como se afirma no-Bhagavad-gitã (14.26): 





2 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 1 


mürh ca yo "vyabhicarena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatityaitan 
brahma-bhayaya kalpate 


O serviço devocional é tão forte que se alguém se rende por completo 
a Krsna e adota irrestritamente o Seu serviço devocional, as reações 
de sua vida pecaminosa cessam imediatamente. 

Em outra passagem do Gitã (18.66), o Senhor Krsna insta a pessoa 
a abandonar todos os outros deveres e a render-se a Ele, e promete 
que aham tvam sarva-papebhyo moksayisyami: **Eu te eximirei de 





todas as reações pecaminosas e dar-te-ei liberação.” Portanto, em 
resposta às perguntas de Pariksit Maháraja, Sukadeva Gosvâmi, seu 
guru, poderia imediatamente ter-lhe explicado os princípios de bhakti, 
porém, para testar a inteligência de Pariksit Mahãraja, ele descreveu 
por primeiro a expiação de acordo com karma-kanda, o caminho 
xistem oitenta escrituras autorizadas que 





das atividades fruitivas. 
tratam de karma-künda, tais como o Manu-samhitü, as quais sào co- 
nhecidas como dharma-süstras. Essas escrituras aconselham a pessoa 
a anular seus atos pecaminosos executando outras espécies de ação 
fruitiva. Este foi o primeiro caminho que Sukadeva Gosvâmi reco- 
mendou a Maharája Pariksit, e o fato é que quem não adota o ser- 
viço devocional deve seguir os preceitos dessas escrituras e executar 
atos piedosos para anular suas atividades ímpias. Isto é conhecido 
como expiação. 














VERSO 8 


amgin miai 
aa aam | 
WMA emo quem ut 
aa 


tasmat puraivasv ¡ha papa-niskrtau 
yateta mrtyor avipadyatátmaná 

dosasya drstva guru-laghavam yathã 
bhisak cikitseta rujam nidanavit 
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tasmàt—portanto; purü—antes de; eva—na verdade; asu—=bem 
depressa; iha-—nesta vida; pãpa-niskrtau-—livrar-se da-teação das 
atividades pecaminosas; yateta—a pessoa deve esforçar-se por; 
mrtyoh—morte; avipadyata—náo afligido pela doença e velhice; 
ütmanü—com um corpo; dosasya--das atividades pecaminosas; 
drstva-—calculando; guru-lâghavam — pouco ou muito peso; vatha— 
assim como; bhisak—um' médico; cikit-seta—trataria; rujam—a 
doença; nidana-vit=aqueleque é hábil em fazer diagnóstico. 





TRADUCAO 

Portanto, antes que a morte venha, enquanto o corpo é bastante 
forte, a pessoa deve rapidamente adotar o processo de expiação, con- 
forme recomendado nos Sastras; caso contrário, perderá seu tempo, 
e as reações de seus pecados agravar-se-ão. Assim como um médico 
hábil diagnostica e trata a doença de acordo com a gravidade desta, 
a pessoa deve submeter-se à expiação de acordo com a intensidade 
de seus pecados. 


SIGNIFICADO 

Os dharma-sastras, tais como o Manu-sarhhita, prescrevem que 
o homem que tenha cometido assassinato deve ser enforcado-para 
que sua própria vida seja sacrificada em expiação. Outrora, adotava- 
se este sistema em todo o mundo, porém, como estão se tornando 
ateistas, as pessoas estão abolindo a pena capital. Isto não ésinal 
de inteligência. Aqui, diz-se que o médico que sabe diagnosticar uma 
doença prescreve remédios adequados. Se a doença é muito séria, 
o remédio tem que ser forte. O peso do pecado de um assassino é 
muito grande, e portanto, de acordo com o Manu-sarmhita, um as- 
sassino'deve ser morto. Matando o assassino, o governo mostra ser 
misericordioso para com ele porque se o assassino nào for morto 
nesta vida, será morto e forçado a passar por muitos sofrimentos 
em vidas futuras. Como nada sabem sobre a próxima vida e os in- 
trincados processos da natureza, as pessoas inventam suas próprias 
leis, quando, na verdade, deveriam consultar apropriadamente os 
preceitos estabelecidos nos sastras e agir com base neste conhecimen- 
to. Na Índia, mesmo hoje-em dia a comunidade hindu fregiente- 
mente recebe conselhos de hábeis eruditos, a respeito de como anular 
as atividades pecaminosas. Nocristianismo também há o processo 
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de confissão e expiação. Portanto, a expiação é necessária e a ela 
deve-se submeter de acordo com a gravidade dos pecados. 


VERSO 9 
Aada 


caia SRA | 
sfr spit aa: AR ARS 


sri-rajovãca 
drsta-srutâbhyarm yat pāparı 
jānann apy ātmano “hitam 

karoti bhüyo vivasah 
prayascittam atho katham 





sreraja uvaca—Pariksit Mahárája respondeu; drsta—vendo; sru- 
tabhyam—também ouvindo (descrigáo das escrituras ou dos livros 
de leis); yat—uma vez que; papam—agáo pecaminosa e criminosa; 
janan—conhecendo; api—embora; dimanah—a seu eu; ahitam— 
prejudicial; karoti—ele age; bhityah-—vezes e mais vezes; vivasah— 
incapaz de controlar-se; práyascittam-—expiação; atho—portanto; 
katham—qual o valor de. 





TRADUCAO 

Maharaja Pariksit disse: Pode ser que alguém saiba que a atividade 
pecaminosa lhe é prejudicial, pois ele realmente vê que um criminoso 
épunido pelo governo e hostilizado pelas pessoas em geral e porque 
fica sabendo através das escrituras e dos sábios eruditos que quem 
comete atos pecaminosos é atirado a condições infernais na próxima 
vida. Entretanto, apesar de ter esse conhecimento, ele é impelido 
a cometer pecados vezes e mais vezes, mesmo após executar atos de 
expiação. Portanto, que adianta tal expiação? 


SIGNIFICADO 
Em algumas seitas religiosas, o homem pecaminoso procura o sa- 
cerdote é confessa seus atos pecaminosos e recebe uma penitência, 
| mas depois ele volta a cometer os mesmos pecados e vai confessá-los 
outra vez. Esta prática define os pecadores profissionais. As obser- 
vações de Mahárája Pariksit denotam que, mesmo há cinco mil anos, 
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os criminosos costumavam expiar seus crimes, mas depois voltavam 
à cometer os mesmos crimes, como se algo os impelisse a agir assim. 
Portanto, devido à sua experiência prática, Pariksit Mahàràja obser- 
vou que o processo de repetidamente pecar e expiar é descabido. Não 
importa quantas vezes alguémseja punido, se ele estiver apegado 
ao gozo dos sentidos ficará cometendo atos pecaminosos até que seja 
treinado a restringir-se de satisfazer seus sentidos. A palavra vivasa 
é usada aqui, indicando que, por hábito, alguém é impelido a cometer 
atos pecaminosos, mesmo não querendo adotar este comportamen- 
to. Portanto, Pariksit Mahárája considerou que o processo de ex- 
piação tem pouco valor em deixar alguém livre de praticar atos 
pecaminosos. No verso seguinte, ele continua explicando por que 
rejeita esse processo. 





V ) 10 


E] 
sd A RRA 111 


kvacin nivartate 'bhadrat 
kvacic carati tat punah 

prayascittam.atho 'pârtham 
manye kuñjara-Saucavat 








Kvacit—às vezes; nivartate—cessa; abhadrát—as atividades peca- 
minosas; kvacit—ás vezes; carati-—comete; tat-—isso- (atividades 
pecaminosas); punah-—novamente; prayascittam—o processo de 
expiacáo; atho—portanto; apartham—inútil; manye—considero; 
kuñjara-Saucavat—exatamente como o banho do ele 





TRADUCAO 
Ás vezes, alguém que faz tudo para náo cometer atos pecaminosos 
é novamente envolvido pela vida pecaminosa. Portanto, considero 
que esse processo de repetidos pecados e expiacóes é inútil. É como 
um banho de elefante, pois o elefante limpa-se tomando um banho 
completo; porém, logo que retorna à terra, joga poeira sobre todo 
o seu corpo. 
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SIGNIFICADO 

Quando Pariksit Mahárája perguntou como é que o ser humano 
poderia libertarzse das atividades pecaminosas e entáo escapar de 
iraos sistemas planetários infernais após a morte, Sukadeva Gosvâmi 
respondeu que anula-se a vida pecaminosa através do processo da 
expiação. Desse modo, Sukadeva Gosvâmi testou a inteligência de 
Maharája Pariksit, que passou no exame ao recusar a aceitar esse 
processo como genuíno. Agora, Pariksit Mahárãja espera outra res- 
posta de Sukadeva Gosvami, seu mestre espiritual. 





VERSO 11 
Maa 

a Ra a ara gent i 

Aaa freier tt t 


Sri-büdarayanir uváca. 
karmanà karma-nirhüro 

na hy âtyantika isyate 
avidvad-adhikaritvat 

prayascittam vimarsanam 








sri-badarâyanih uvaca--Sukadeva Gosvâmi, o filho de Vyasadeva, 
respondeu; karmana--através das atividades fruitivas; karma-nirhã- 
rah—=anulagáo das atividades fruitivas; na—não; hi—na verdade; 
atyantikah—definitiva; ispate—torna-se possível; avidvat-adhikari- 
tvát—àquele que está sem conhecimento; prayascittam—expiacáo 
verdadeira; vimarsanam--pleno conhecimento do Vedanta. 














TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi, o filho de Vedavyasa, respondeu: Meu que- 
rido rei, como os atos destinados a neutralizar as ações impiedosas 
também são fruitivos, eles não tirarão de ninguém a tendência de 
executar atividades fruitivas. Aqueles que se sujeitam às regras e re- 
gulações de expiação não são nada inteligentes. Na verdade, eles estão 
no modo da escuridão. Enquanto alguém não conseguir libertar-se 
do modo da ignorância, tentar valer-se de uma ação para neutrali- 
zar outra será inútil, pois isto não irá extirpar seus desejos. Assim, 
muito embora a pessoa superficialmente pareça piedosa, ela sem 
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düvida terá a tendéncia de agir impiamente. Portanto, realiza verda- 
deira expiacáo quem se ilumina em conhecimento perfeito, Vedanta, 
através do qual ele passa a entender a Suprema Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 

Sukadeva Gosvàmi testou seu discípulo Pariksit Mahárája, e pa- 
rece que o rei passou em uma fase do exame, rejeitando o processo 
de expiação, pois este envolve atividades fruitivas. Agora, Sukadeva 
Gosvâmi apresenta a plataforma de conhecimento especulativo. Pro- 
gredindo de karma-kànda a jnüna-kànda, ele propóe que práyascittam 
vimarsanam: *Verdadeira expiacáo é ter conhecimento completo.” 
Vimarsana refere-se ao cultivo de conhecimento especulativo. No 
Bhagavad-gitã, os karmis, que são desprovidos de conhecimento, são 
comparados a asnos. No Bhagavad-gitã (7.15), Krsna diz: 





na mãm duskrtino madhah 
prapadyante narâdhamãh 

mayayâpahrta-jnânã 
asuram bhavam asritâh 


**Aqueles canalhas' que, grosseiros e-tolos, são os mais baixos da 
humanidade e cujo conhecimento é roubado pela ilusão, comparti- 
lham da natureza ateísta dos demônios e não se rendem a Mim.” 
Portanto, os karmis que se ocupam em atos pecaminosos e náo co- 
nhecem o verdadeiro objetivo da vida sáo chamados de múdhas, 
asnos. Entretanto, o Bhagavad-gitã (15.15) também explica o que 
vem a ser vimarsana, e lá Krsna diz que vedais'ca sarvair aham eva 
vedyah: o propósito de se estudar os Vedas é compreender a Suprema 
Personalidade de Deus. Se alguém estuda o Vedânta porém simples- 
mente aprofunda-se em conhecimento especulativo e não compreende 
o Senhor Supremo, permanece o mesmo miidha. Como se afirma 
no: Bhagavad-gitã (7.19), alcança verdadeiro conhecimento quem 
compreende Krsna e rende-se a Ele (bahânarm janmanam ante jñana- 
van mam prapadyate). Portanto, para tornar-se erudito e livrar-se 
da contaminação material, deve-se tentar entender Krsna, pois quem 
age assim imediatamente liberta-se de todas as atividades piedosas 
e impiedosas e das reações que lhes são decorrentes. 
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VERSO 12 


se: arre sanqatsfinaafea ft 
a fa a: da ew vll 


nasnatah pathyam evânnam 
vyüdhayo "bhibhavanti hi 

evam niyamakrd rüjan 
sanaih ksemáya kalpate 


na—náo;. asnatah—aqueles que comem; pathyam—adequado; 
eva—na verdade; annam—alimento; vyadhayah—diferentes espécies 
de doença; abhibhavanti—-superam; hi—=na verdade; evam—do 
mesmo modo; niyama-krt-—aquele que segue princípios reguladores; 
râjan—ó rei; sanaih-— gradualmente; ksemaya—de obter o bem-estar; 
kalpate—torna-se capaz. 





TRADUCAO 
Meu querido rei, se um doente come alimentos puros e náo con- 
taminados, prescritos pelo médico, pouco a pouco ele se cura, e a 
infecção da doença não pode mais afetá-lo. De modo semelhante, 
se alguém segue os princípios reguladores do conhecimento, progride 
gradualmente rumo à etapa em que ele se liberta da contaminação 
material. 








SIGNIFICADO 

Quem cultiva conhecimento, mesmo que seja através de especula- 
çãomental, e segue à risca'Os princípios reguladores prescritos nos 
sastras e explicados no verso seguinte, purifica-se gradualmente. 
Portanto, a plataforma de jrâna, conhecimento: especulativo, é 
melhor do que a plataforma de karma, ação fruitiva. Na plataforma 
de karma, existe sempre o perigo de cair às condições infernais, 
porém, na plataforma de jiâna, embora ainda não esteja completa- 
mente livre da infecção, a pessoa salva-se da vida infernal. A difi- 
culdade é que quem alcança a plataforma de jAana pensa que se 
libertou e que'se tornou Nãrãyana, ou Bhagavân. Esta é outra fase 
de ignorância. 
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ye 'nye 'ravindaksa vimukta-mâninas 
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah 
üruhya krcchrena param padam tatah 
patanty adho "nadrta-yusmad-añghrayah 
(Bhag. 10.2:32) 


Devido á ignoráncia, a pessoa especuladora julga-se liberada da con- 
taminação material, embora realmente não esteja. Portanto, mesmo 
que se eleve a brahma-jriâna, compreensão do Brahman, ainda 
assim, ela cai porque não se refugiou'aos pés de lótus de Krsna. Não 
obstante, os jnânis sabem ao menos o que é pecaminoso e o que é 
piedoso, e tém muito cuidado em agir de acordo com os preceitos 
dos süstras. 





VEI 


am eo qia q qi ql 

amar a Fa tan 
añ da en aa: 
fra menfa gua: 112811 


tapasa brahmacaryena 
samena ca damena ca 

tyügena satya-Saucabhyam 
yamena niyamena vá 





OS 13—14 


deha-vag-buddhijam dhira 
dharmajñah sraddhayanvitah 

ksipanty agham: mahad api 
venu-gulmam ivànalah 


tapasa—através de austeridade ou rejeicáo voluntária do gozo ma- 
terial; brahmacaryena—através do celibato (a primeira austeridade); 
samena—através de controlar a mente; ca—e; damena—através do 
controle irréstrito dos sentidos; ca—também; tyagena—através de 
voluntariamente dar caridade em prol de boas causas; satya—através 
da veracidade; saucabhyam-—e por seguir os princípios reguladores 
a fimde manter-se interna e externamente limpo; yamena—evitando 
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a maldição e a violéncia; niyamena—cantando regularmente o santo 
nome do Senhor; va—e; deha-vak-buddhi-jam—executadas com o 
corpo, palavras e inteligencia; dhirah—aqueles que são sóbrios; 
dharma-¡ñah—plenamente imbuídos de conhecimento dos principios 
religiosos; Sraddhaya'anvitah—dotados de fé; ksipanti—destroem; 
agham-—toda espécie de atividades pecaminosas; mahat api—embora 
muito: grandes e abomináveis; venu-gulmam-—as trepadeiras secas 
sob-um bambual; iva—como; analah-—fogo. 





TRADUÇÃO 

Para concentrar a mente, a pessoa deve manter vida celibatária 
e jamais cair. Ela deve submeter-se à austeridade de abandonar vo- 
luntariamente o gozo dos sentidos. Deve, então, controlar a mente 
e os sentidos, fazer caridades, ser veraz, limpa e não-violenta, seguir 
os princípios reguladores e, normalmente, cantar o santo nome do 
Senhor. Assim, quem é sóbrio e fiel e conhece os princípios religiosos 
purifica-se temporariamente-de todos os pecados cometidos com o 
corpo, palavras e mente. Esses pecados são como as folhas secas de 
trepadeiras que estão sob um bambual. Embora essas trepadeiras 
possam vir a ser queimadas pelo fogo, não perdem suas raízes que, 
então, continuarão a brotar novamente na primeira oportunidade. 




















SIGNIFICADO 

O smrti-sastra explica tapah da seguinte maneira: manasas cen- 
driyanüm ca aikagryam paramam tapah. “O controle completo da 
mente e dos sentidos e sua completa concentração em uma espécie 
de atividade chama-se tapah.”” O nosso movimento da consciência 
de Krsna está ensinando às pessoas a como concentrar a mente no 
serviço devocional. Isto é tapah de primeira.classe. Brahmacarya, 
a vida de celibato, tem oito aspectos. A pessoa não deve: pensar em 
mulheres, falar sobre vida sexual, flertar com mulheres, olhar lu- 
xuriosamente para mulheres, falar intimamente com mulheres ou 
decidir manter relações sexuais, tampouco deve esforçar-se em cul- 
tivar vida sexual ou entregar-se à vida sexual. Se-ela não deve sequer 
pensar em mulheres ou olhar para elas, que dizer, então, de conver- 
sar com elas? Isso chama-se brahmacarya de primeira classe. Se um 
brahmacárT ou um -sannyasT falam com uma mulher em lugar afas- 
tado, naturalmente haverá a possibilidade de um caso sexual sem 
o conhecimento de ninguém. Portanto, o brahmacãri perfeito pratica 
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exatamente o oposto. Quem é brahmacarr exemplar tem muita faci- 
lidade em controlar a mente e os sentidos, fazer atos de caridade, 
falar verazmente e assim por diante. Entretanto, para começo, deve- 
se controlar a língua e o desejo de comer. 

Em bhakti-mãrga, o caminho do serviço devocional, a pessoa deve 
seguir estritamente os princípios reguladores, controlando primei- 
ramente a língua (sevon-mukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty 
adah). Pode controlar a língua (jihvã) quem canta o mahã-mantra 
Hare Krsna, fala apenas sobre assuntos referentes a Krsna e saboreia 
apenas aquilo que é oferecido a Krsna. Se alguém pode controlar 
a língua dessa maneira, brahmacarya e outros processos purificató- 
rios sucederão automaticamente. No verso seguinte, explicar-se-á que 
o caminho do serviço devocional é completamente perfeito e, por- 
tanto, superior ao caminho das atividades fruitivas e ao caminho 
do conhecimento. Citando os Vedas, Srila Virarâghava Acárya ex- 
plica que austeridade inclui a prática do jejum da maneira mais com- 
pleta possível (tapasanasakena). Srila Rúpa Gosvâmi também ensina 
que atyahara, comer demais, é um impedimento ao avanço na vida 
espiritual. E no Bhagavad-gità (6.17), Krsna diz: 





yuktahara-viharasya 
yukta-cestasya karmasu 

yukta-svapnüvabodhasya 
yogo bhavati duhkha-hà 


**Aquele que é moderado em seus hábitos de comer, dormir, traba- 
lhar e divertir-se pode mitigar todas as dores materiais, praticando 
o sistema de yoga.” 

No verso 14,a palavra dhirãh, que significa “aqueles que não se 
perturbam em circunstância alguma”, é muito expressiva: No 
Bhagavad-gitã (2.14); Krsna diz a Arjuna: 


mátra-sparsás tu kaunteya 
Sitosna-sukha-dukkha-dàh 
ügamdpüyino 'nityas 
táms titiksasva bharata 


“O filho de Kunti, o aparecimento temporário de felicidade e afli- 
ção, e seu desaparecimento com o transcorrer do tempo, são como 
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o aparecimento e o desaparecimento do inverno e do verão. Surgem 
da percepção sensorial, ó descendente de Bharata, e deve-se aprender 
atolerá-los sem perturbar-se.” Na vida material, existem muitas per- 
turbações (adhyatmika, adhidaivika e adhibhautika). Quem sabe 
tolerar as-perturbações em todas as circunstâncias chama-se dhira. 


V 


E] 
airada aa EL 


kecit kevalayà bhaktyã 
vüsudeva-paràyanàh 

agham dhunvanti kürtsnyena 
nihàram iva bhàskarah 





SO 15 


kecit—algumas. pessoas; kevalaya bhaktya—executando serviço 
devocional imaculado; vasudeva—ao Senhor Krsna, a onipenetran- 
te Suprema Personalidade de Deus; parayandh—completamente 
apegadas (apenas a tal serviço, independente de austeridades, peni- 
tências, cultivo de conhecimento ou atividades piedosas); agham— 
todas as classes de reações pecaminosas; dhunvanti—destroem; 
kartsnyena—por completo (sem possibilidade de que os desejos pe- 
caminosos revivam); nihãram-—nevoeiro; iva—como; bhaskarah—o 
sol, 


TRADUÇÃO 
São raras as pessoas que tenham adotado o serviço devocional ir- 
restrito e imaculado a Krsna. Somente elas podem desarraigar as 
ervas daninhas das ações pecaminosas sem possibilidade de que elas 
revivam. Tais pessoas podem fazer isso simplesmente executando 
serviço devocional, assim como, através de seus raios, o sol pode, 
de imediato, dissipar o nevoeiro. 


SIGNIFICADO 
No verso anterior, Sukadeva Gosvámi deu o exemplo de que, em- 
bora as folhas secas das trepadeiras sob um bambual venham a ser 
inteiramente queimadas pelo fogo, as trepadeiras podem brotar 
novamente porque a raiz ainda está fincada no chào. Do mesmo 
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modo, como a raiz do desejo pecaminoso náo é destruida no cora- 
gáo de alguém que, embora cultive conhecimento, náo se interessa 
no serviço devocional, há a possibilidade de que seus desejos pecami- 
nosos reapareçam. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (10.14.4): 


sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho 
klisvanti ye kevala-bodha-labdhaye 


Os especuladores que se submetem a grande fadiga para poderem 
compreender meticulosamente o mundo material, distinguindo as 
atividades pecaminosas das piedosas, mas que náo estáo situados 
em serviço devocional, sentem inclinação a ocupar-se em atividades 
materiais. Eles podem cair e envolverem-se com atividades fruitivas 
Entretanto, se alguém se apega ao serviço devocional, seus desejos 
de gozo material são automaticamente aniquilados, sem nenhum 
outro esforço de sua parte. Bhaktih paresânubhavo viraktir anyatra 
ca: para quem é avançado em consciência de Krsna, as atividades 
materiais, tanto pecaminosas quanto piedosas, automaticamente 
tornam-se-lhe insípidas. Este é o teste da consciência de Krsna. Tanto 
as atividades piedosas quanto as impiedosas realmente devem-se à 
ignorância porque a entidade viva serva eterna de Krsna não pre: 
sa agir para o gozo dos seus sentidos pessoais. Portanto, logo que 
alguém se reintegra na plataforma de serviço devocional livra-se de 
seu apego a atividades piedosas e impiedosas e passa a preocupar-se 
unicamente com aquilo que dará prazer a Krsna. Esse processo de 
bhakti, servico devocional a Krsna (vásudeva-parayana), liberta a 
pessoa das reações de todas as atividades. 

Já que Mahãraja Pariksit era um grande devoto, as respostas de 
seu guru, Sukadeva Gosvâmi, em que este mencionava karma-kânda 
e jñana-kanda, náo podiam satisfazê-lo. Portanto, Sukadeva Go- 
svâmi, conhecendo muito bem o coração de seu discípulo, expôs a 
bem-aventurança transcendental do serviço devocional. A palavra 
Kecit, que é usada neste verso, significa: “poucas pessoas, mas não 
todas". Nem todos podem tornar-se conscientes de Krsna. Como 
Krsna explica no Bhagavad-gitã (7.3): 























manusyânãm sahasresu 
kascid yatati siddhaye 

yatatàm api siddhànàm 
kascin mam vetti tattvatah 
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“Entre muitos milhares de homens, talvez um se esforce em obter 
perfeição, e entre os que alcançaram a perfeição, dificilmente um 
Me conhece dè verdade.” Praticamente, ninguém entende Krsna 
como Ele é, pois Krsna não pode ser compreendido através de ativi- 
dades piedosas ou através da aquisição de conhecimento especulativo 
por mais elevado que seja esse conhecimento. Na verdade, o conhe- 
cimento mais elevado consiste em compreender Krsna. Os homens 
sem inteligência que não compreendem Krsna são grosseiramente, 
arrogantes, julgando que são liberados ou que tornaram-se Krsna, 
ou Nãrãyana. Isso é ignorância. 

Para mostrar a pureza de bhakti, serviço devocional, Srila Rúpa 
Gosvàmi diz no Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11): 


anyabhilasita-Sanyam 
jñana-karmady-andvrtam 

ánukalyena krsnánu- 
silanam bhaktir uttama 





“Todos devem prestar serviço transcendental amoroso ao Supremo 
Senhor Krsna de modo favorável e sem desejo de sair lucrando ma- 
terialmente através de atividades fruitivas ou especulação filosófica. 
Isto chama-se serviço devocional puro.”” Continuando sua explica- 
ção, Srila Rápa Gosvâmi afirma que bhakti é klesaghnt Subhada, o 
que significa que se alguém adota o serviço devocional, toda classe 
de esforços desnecessários e aflições materiais cessa inteiramente e 
ele alcança toda a boa fortuna, Bhakti é tão poderosa que também 
é conhecida como moksa-laghutakrt; em outras palavras, comparada 
a ela, a liberação torna-se insignificante. 

Como, têm a tendência de cometer atividades fruitivas pecamino- 
sas, os não-devotos devem submeter-se a reveses materiais. Devido 
à ignorância, o desejo de cometer ações pecaminosas continua a exis- 
tir em seus corações. Essas ações pecaminosas dividem-se em três 
categorias — pataka, maha-pataka e atipataka — e também em duas 
classes: prárabdha e aprãrabdha. Prãrabdha refere-se às reações pe- 
caminosas que alguém sofre no momento, e aprürabdha refere-se 
às fontes de sofrimentos potenciais. Quando as sementes (bija) das 
reações pecaminosas ainda não germinaram, as reações chamam-se 
aprãrabdha. Essas sementes da ação pecaminosa são invisíveis, mas 
ilimitadas, e ninguém pode determinar quando foram plantadas pela 
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primeira vez. Por causa de prarabdha, reacóes pecaminosas que já 
frutificaram, alguém nasce em família inferior ou está sofrendo 
outras misérias. 

Entretanto, quando alguém adota o serviço devocional, todas-as 
fases da vida pecaminosa, incluindo prãrabdha, aprârabdha e bija, 
são eliminadas. No Srimad-Bhagavatam (11.14.19), o Senhor Krsna 
diz à Uddhava: 


yathàgnih susamrddhürcih 
karoty edhàrisi bhasmasat 

tathà mad-visayà bhaktir 
uddhavainamsi krtsnasah 





“Meu querido Uddhava, o serviço devocional relacionado comigo 
écomo um fogo abrasador que pode reduzir a cinzas todo. o0 com- 
bustível de atividades pecaminosas que lhe é suprido.'? No Srimad- 
Bhaãgavatam (3,33.6), num verso proferido durante as instruções do 
Senhor Kapiladeva à Sua mãe, Devahúti, explica-se como o serviço 
devocional elimina as reações da vida pecaminosa. Devahúti: di: 





yan-nàmadheya-sravanünukirtanüd 
yat-prahvanád yat-smaranüd api kvacit 
svado "pi sadyah savanaya kalpate 
kutah punas te bhagavan nu darsanãt 


“Meu querido Senhor, se mesmo alguém nascido em família de co- 
medores de cães ouve e repete o louvor de Vossas glórias, oferece-Vos 
respeito e lembra-se de Vós, imediatamente torna-se maior que um 
brahmana e portanto é elegivel a executar sacrifícios. Portanto, que 
dizer de alguém que Vos viu diretamente?” 

No Padma Purâna, afirma-se-que aqueles cujos corações estão 
sempre apegados ao serviço devocional ao Senhor Visnu libertam-se 
imediatamente de todas as reações da vida pecaminosa, De um modo 
geral, essas reações existem em quatro fases. Algumas delas estão 
prontas a produzir resultados imediatamente, outras estão sob a 
forma de semente, outras estão imanifestas e outras estão em ativi- 
dade. Todas essas reações são logo anuladas pelo serviço devocional. 
Quando o serviço devocional está presente no coração de alguém, 
não há mais lugar para a realização de atividades pecaminosas. A 
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vida pecaminosa decorre da ignorância, quando a pessoa esquece-se 
de que em sua posicáo constitucional ela é serva eterna de Deus, mas 
quando alguém está em plena consciéncia de Krsna compreende que 
é servo eterno de Deus. 

Com relação a isto, Srila Jiva Gosvâmi comenta que bhakti pode 
dividir-se em duas partes: (1) santatã, serviço devocional que continua 
incessantemente com fé e amor e (2) kadacitkt, serviço devocional 
que não continua incessantemente, mas que às vezes é despertado. 
O serviço devocional que não pára de fluir (santatã) também pode 
dividir-se em duas categorias: (1) serviço executado com algum apego 
e (2) serviço devocional espontâneo. O serviço devocional intermi- 
tente (kadacitkI) pode dividir-se em trés categorias: (1) ragabhasamayi, 
serviço devocional no qual se está quase apegado, (2) ragabhasa- 
Sünya-svarüpa-bhütà, serviço devocional em que, embora não haja 
amor espontâneo, a pessoa gosta da posição constitucional em que 
presta serviço e (3) abhüsa-rüpa, um vestígio de serviço devocional. 
No que diz respeito à expiação, se alguém obtém pelo menos- um 
leve vestígio de serviço devocional, todas as necessidades de submete: 
se a prayascitta, expiação, lhe são dispensadas. Portanto, a expiação 
certamente é desnecessária áquele que alcangou amor espontáneo 
e, mais que isto, apego amoroso, que são indícios de avanço pro- 
gressivo em kadacitkr. Mesmo na fase de abhãsa-ripaã bhakti, todas 
as reações da vida pecaminosa são extirpadas e eliminadas. Srila Jiva 
Gosvâmi expressa a opinião de que a palavra kartsnyena quer dizer 
que mesmo que alguém esteja desejoso de cometer ações pecamino- 
sas, às raízes desse desejo são eliminadas meramente com abhasa- 
rüpà bhakti. O exemplo de bhaskara, o sol, vem a calhar - O aspecto 
abhasa de bhakti é comparado ao crepúsculo, e o acúmulo de ativi- 
dades pecaminosas é comparado ao nevoeiro. Como o nevoeiro não 
invade todo o céu, basta ao sol manifestar apenas seus primeiros 
raios, e o nevoeiro imediatamente se desfaz. Do mesmo modo, se 
a pessoa tem apenas uma leve relacáo com o servico devocional, todo 
O nevoeiro de'sua vida pecaminosa é imediatamente eliminado. 
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na tatha hy aghaván rajan 
püyeta tapa-adibhih 

yathà krsnàrpita-prünas 
tat-purusa-nisevaya 


na— nào; tathü—esse tanto; hi—decerto; agha-van—um homem 
carregado de atividades pecaminosas; rãjan—ó rei; pilyeta—pode 
purificar-se; tapah-adibhih—executando os princípios de austeridade, 
penitência, brahmacarya e outros processos purificatórios; vathã-— 
tanto quanto; krsna-arpita-prânah—o devoto cuja vida é plenamen- 
te consciente-de Krsna; tat-purusa-nisevayã--ocupando sua vida a 
servico do representante de Krsna. 








TRADUÇÃO 
Meu querido rei, se uma pessoa pecaminosa ocupa-se a serviço 
de um devoto autêntico do Senhor e, assim, aprende como dedicar 
sua vida aos pés de lótus de Krsna, ela pode purificar-se completa- 
mente. Ninguém pode purificar-se meramente submetendo-se a aus- 
teridade, penitência, brahmacarya e outros métodos de expiação que 
descrevi. 








SIGNIFICADO 

Tat-purusa refere-se àquele que prega a consciência de Krsna, 
como, por exemplo, o mestre espiritual. Srila Narottama dãsa Thã- 
kura diz que chadiya vaisnava-seva nistara payeche keba: “Sem servir 
a um mestre espiritual fidedigno, um vaisnava ideal, quem pode 
libertar-se das garras de maya?” Essa idéia também é apresentada 
em muitas outras passagens. O Srimad-Bhagavatam (5.5.2) diz que 
mahat-sevari dvüram âhur vimukteh: se alguém deseja libertar-se das 
garras de mãyã, ele deve associar-se com um devoto puro, um 
mahütmà. Mahãtmã é aquele que se ocupa vinte e quatro horas por 
dia em prestar serviço amoroso ao Senhor. Como Krsna diz no 
Bhagavad-gitá (9.13): 


mahütmünas tu màm pàrtha 
daivim prakrtim asritah 

bhajanty ananya-manaso 
jnatva bhütadim avyayam 
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**Ó filho de Prthà, aqueles que nào se iludem, as grandes almas, 
estão sob a proteção da natureza divina. Eles estão inteiramente 
ocupados em serviço devocional porque sabem que Eu sou a origi- 
nal e inexaurível Suprema Personalidade de Deus.” Assim, a carac- 
terística do mahatmã é que ele ocupa-se apenas a serviço de Krsna. 
Para livrar-se das reações pecaminosas, reviver sua original cons- 
ciência de Krsna e receber o aprendizado de como amar a Krsna, 
a pessoa deve prestar serviço a um vaisnava. Este é o resultado de 
mahatma-seva. É claro que se alguém se ocupa a serviço de um devoto 
puro, as reacóes de sua vida pecaminosa sào imediatamente elimi- 
nadas. O serviço devocional se nos impõe para despertar nosso ainda 
adormecido amor por Krsna, não para afastar um insignificante 
acúmulo de pecados. Assim como o nevoeiro desfaz-se aos primeiros 
clarões da luz do sol, as reações pecaminosas de alguém são auto- 
maticamente eliminadas logo que ele começa a servir a um devoto 
puro; e, de sua parte, ele nào precisa recorrer a nenhum outro esforco. 

A palavra krsnãrpita-prânah refere-se ao devoto que dedica sua 
vidaa servir a Krsna, e não a salvar-se do caminho da vida infernal. 
O devoto é narayana-parâyana, ou vasudeva-parâyana, e isto signi- 
fica que o caminho de Vásudeva, ou o caminho devocional, é sua 
vida e alma. Narayana-parâh sarve na kutascana bibhyati (Bhãg. 
6.17.28): tal devoto não teme ir a lugar algum. Existe um caminho 
que liberta rumo aos sistemas planetários superiores e outro que vai 
dar nos planetas infernais, mas o devoto nãrâyana-para é sempre 
destemido e não lhe importa aonde é enviado; onde quer que esteja, 
tudo o que ele quer é lembrar-se de Krsna. A semelhante devoto 
pouco se lhe dá se é céu ou inferno;-ele está simplesmente apegado 
a prestar serviço-a Krsna. Ao ser posto em condições infernais, o 
devoto aceita-as como misericórdia de Krsna: tat te 'nukampüm 
susamiksamünah (Bhàg. 10.14.8). Ele nào reclama: **Oh! sou grande 
devoto de Krsna. Por que fui posto nesta miséria?'' Pelo contrário, 
ele pensa: “Isto é misericórdia de Krsna.”” Toma essa atitude o 
devoto que se ocupa a serviço do representante de Krsna. Este é o 
segredo do sucesso. 











VERSO 17 
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sadhricino hy ayam loke 
panthah ksemo “kuto-bhayah 

susilah sadhavo yatra 
nàrayana-parüyanah 





sadhricrnah—exatamente apropriado; hi—decerto; ayam—este; 
loke—no mundo; panthah—caminho; ksemah—auspicioso; akutah- 
bhayah—sem medo; su-stlah—bem-comportadas; sádhavah—pessoas 
santas; yatra—onde; nãrãyana-parãyanãh-—aqueles que adotaram o 
caminho de Naráyana, o serviço devocional, como sua vida e alma. 


TRADUÇÃO 
O caminho trilhado pelos devotos puros, que são bem-compor- 
tados e plenamente dotados com as melhores qualificações, decerto 
é o mais auspicioso deste mundo material. Nesse caminho inexiste 
o medo e ele é autorizado pelos Sastras. 











SIGNIFICADO 

Ninguém deve ficar pensando que aquele que adota bhakti procede 
assim porque não pode executar as cerimônias ritualísticas recomen- 
dadas na seção karma-kânda dos Vedas ou porque não tem suficiente 
instrução para especular sobre temas espirituais. Em geral, os mãyà- 
vadis alegam que o caminho de bhakti é para mulheres e iletrados. 
Esta acusação é infundada. O caminho de bhakti é seguido pelos 
sábios mais eruditos, tais como os Gosvâmis, o Senhor Caitanya 
Mahaprabhu-e Rámánujácárya. Eles são os verdadeiros seguidores 
do caminho de bhakti. Não importa se alguém é ou não é educado 
ou aristocrático, ele deve seguir-lhes os passos. Mahãjano yena gatah 
sa panthah: deve-se seguir o caminho dos mahájanas. Mahajanas são 
aqueles que adotaram o caminho do serviço devocional (susilah 
südhavo yatra narüyana-parayanüh), pois essas grandes personalida- 
des são as pessoas perfeitas: Como se afirma no Srimad-Bhagava- 
tam (5.18.12): 





yasyasti bhaktir bhagavaty akiñcaná 
sarvair gunais tatra samásate suradh 
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**Aquele que deposita fé-inabalável na Personalidade de Deus tem 
todas as boas qualidades dos semideuses.”” Pessoas de pouca inteli- 
gência, entretanto, não compreendem o caminho de bhakti e portanto 
alegam que reserva-se-o àqueles que não podem executar cerimônias 
ritualísticas ou sabem especular. Como se confirma aqui com 
a palavra sadhricinah, bhakti é o caminho apropriado, e não os ca- 
minhos de karma-kànda e jriana-künda. Talvez os máyavadis sejam 
sustlah sadhavah (pessoas santas e bem-comportadas), entretanto, 
sempre pairarão dúvidas quanto ao seu progresso, pois não aceita- 
ram o caminho de bhakti. Por outro lado, aqueles que seguem o 
caminho dos acaryas são sustlah e sadhavah. Além disso, seu cami- 
nho é akuto-bhaya, ou, nesse caminho inexiste o medo. Devem-se 
seguir destemidamente os doze mahajanas e sua linha de sucessão 
discipular e, desse modo, liberar=se das garras de má) 











VERSO 18 


see of ar | 
a fiegafea nire gageafiamm: tell 


pràyascittàni cirnàni 
nàrüyana-parünmukham 

na nispunanti rajendra 
surü-kumbham ivapagàh 


prüyascittàni—processos de expiação; cirnâni-—muito bem exe- 
cutados; nãrãyana-parârimukham--um não-devoto; na nispunanti— 
não podem purificar; rãjendra-—ó rei; surã-kumbham-—um pote con- 
tendo bebida alcoólica; iva—como; âpa-gãh—as águas dos rios. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, as: como um pote que conteve bebida alcoó- 
lica não pode ser purificado mesmo que seja lavado nas águas de 
muitos rios, os não-devotos não podem purificar-se pelos proc: 
de expiação, mesmo que os executem muito bem. 





os 





SIGNIFICADO 
Para tirar proveito dos métodos de expiação, a pessoa deve pelo 
menos ser um pouco devotada; caso contrário não há possibilidade 
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de ela purificar-se. Neste verso fica claro que mesmo aqueles que 
tiram proveito de karma-kanda e jnana-kanda, mas que não têm nem 
um pouquinho de devoção não podem purificar-se simplesmente se- 
guindo esses outros caminhos. A palavra prayascittâni está no plural 
para indicar tanto karma-kânda quanto jnana-kanda. Portanto, 
Narottama dasa Thakura diz que karma-kânda, jnâna-kanda, kevala 
visera bhanda. Assim, Narottama dasa Thakura compara os cami- 
nhos de karma-künda e jÓüna-kanda a potes de veneno. Bebidas 
alcoólicas e venenos estáo na mesma categoria. De acordo com este 
verso do Srimad-Bhagavatam, a pessoa que ouviu bastante sobre o 
caminho do serviço devocional mas que não está apegada a ele, que 
náo é consciente de Krsna, é como um pote de bebida alcoólica. 
Semelhante pessoa não pode purificar-se enquanto não tiver tido pelo 
menos um pequeno contato com o serviço devocional. 








VE 





D 19 


A UR 
far aaa Ral 


a ai araa RA 
af ente fa 


sakrn manah krsna-padaravindayor 
nivesitam tad-guna-ràgi yair iha 

na te yamar püsa-bhrtas ca tad-bhatan 
svapne 'pi pasyanti hi cirna-niskriah 


sakrt—apenas uma vez; manah—a mente; krsna-pada-aravin- 
dayoh—aos dois pés de lótus do Senhor Krsna; nivesitam—rendida 
por completo; tat—de Krsna; guna-rãgi—que são um tanto apegadas 
às qualidades, nome, fama e parafernália; vaih—por quem; iha— 
neste mundo; na—não; te—essas pessoas; yamam-—Y amarája, o su- 
perintendente da morte; pasa-bhrtah—aqueles que carregam cordas 
(para agarrar as pessoas pecaminosas); ca—e; tat—seus; bhatân— 
mensageiros; svapne api-—-mesmo em sonhos; pasyanti— vêem; hi— 
na verdade; cirna-niskrtah—que executaram o tipo correto de ex- 
piação. 
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TRADUCAO 

Embora nào tenham compreendido Krsna plenamente, as pessoas 
que, mesmo uma só vez, renderam-se por completo a Seus pés de 
lótus e que se sentiram atraídas a Seu nome, forma, qualidades e 
passatempos estáo totalmente livres de todas as reacóes pecamino- 
sas, pois assim aceitaram o método verdadeiro de expiação. Nem 
mesmo em sonho, tais almas rendidas vêem Yamarãja ou seus men- 
sageiros, que estão equipados com cordas para amarrar as pessoas 
pecaminosas. 








SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gità (18.66), Krsna diz: 


sarva-dharmán parityajya 
mám ekam Saranam vraja 

aharn tvàm sarva-pâpebhyo 
moksayisyami mà sucah 


**Abandona todas as variedades de religiào e simplesmente rende-te 
a Mim. Eu te libertarei de toda reagáo pecaminosa. Náo temas.”” 
se mesmo princípio é descrito aqui (sakrn manah krsna-padãra- 
vindayoh). Se, ao estudar o Bhagavad-gitã, alguém decide render-se 
a Krsna, livra-se imediatamente de todas as reações pecaminosas. 
É significativo também que, tendo repetido várias vezes as palavras 
vasudeva-parayana e narayana-parayana, Sukadeva Gosvâmi enfim 
diz krsna-padaravindayoh. Assim, ele dá a entender que Krsna é a 
origem de Nàráyana e Vasudeva. Muito embora Narãyana e Vásu- 
deva não sejam diferentes de Krsna, basta a alguém render-se a Krsna 
para que renda-se plenamente a todas as Suas expansões, tais como 
Náràyana, Vasudeva e Govinda. Como Krsna diz no Bhagavad-gitã 
(7.7), mattah paratarari nânyat: “Não há verdade superior a Mim.” 
Existem muitos nomes e formas da Suprema Personalidade de Deus, 
mas Krsna é a forma-suprema (krsnas tu bhagavan svayam). Por- 
tanto, Krsna recomenda que os neófitos devem render-se somente 
a Ele (mām- ekam): Como os devotos neófitos não estão em condi- 
ções de compreender o que são as formas de Náráyana, Vásudeva 
e Govinda, Krsna diz explicitamente: mam ekam. Nesta passagem, 
também corrobora esta afirmação a palavra krsna-padaravindayoh. 
Naráyana não fala pessoalmente, mas Krsna, ou Vásudeva,:fala, 
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como, por exemplo, no Bhagavad-gitã. Portanto, seguir a orienta- 
ção do Bhagavad-gitã significa render-se a Krsna, e render-se-dessa 
maneira é a perfeição máxima da bhakti-yoga. 

Pariksit Mahãraja perguntou a Sukadeva Gosvâmi como alguém 
pode escapar de cair nas várias condições de vida infernal. Neste 
verso, Sukadeva Gosvami responde que a alma rendida a Krsna com 
certeza não pode ir a naraka, a existência infernal. Se nem mesmo 
em sonhos ela vê Yamarája ou seus mensageiros, que são capazes 
de levar alguém para lá, que dizer, então, de ela ir até lá? Em outras 
palavras, aquele que deseja escapar de cair em naraka, vida infernal, 
deve render-se plenamente a Krsna. A palavra sakrt é significativa 
porque indica que, se a pessoa rende-se sinceramente a Krsna uma 
só vez, ela se salva, mesmo que por acaso caia ao cometer atividades 
pecaminosas. Portanto, Krsna diz no Bhagavad-gitã (9,30): 











api cet suduracaro 
bhajate mám ananya-bhak 
sadhur eva sa mantavyah 
samyag vyavasito hi sah 


**Mesmo que alguém cometa ações das mais abomináveis, se estiver 
ocupado em serviço devocional deve ser considerado santo porque 
está devidamente situado.” Se alguém não se esquece de Krsna por 
nenhum momento, estará seguro mesmo que por acaso caia ao 
cometer atos pecaminosos. 
No Segundo Capítulo do Bhagavad-gitã (2.40), o Senhor também 
diz: 
nehâbhikrama-naso "sti 
pratyavayo na vidyate 
svalpam apy asya dharmasya 
trâyate mahato bhayãt 


**Neste empreendimento, não há perda nem diminuição, e um pouco 
de avanço neste caminho pode proteger a pessoa-da mais perigosa 
espécie de medo.””. 

Em outra passagem do Gita (6.40), o Senhor diz que na hi kalyâna- 
krt kascid durgatim tata gacchatis ** Aquele que executa atividades 
auspiciosas nunca é derrotado pelo mal.” "A atividade kalyana (aus- 
piciosa) suprema é render-se a Krsna. Esse é O único caminho pelo 
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qual alguém pode deixar de cair na vida infernal. Srila Prabodhã- 
nanda Sarasvati confirma isto da seguinte maneir 





kaivalyam narakayate tri-dasa-púr akasa-puspayate 
durdantendriya-kála-sarpa-patali protkhata-damstrayate 

visvam pürna-sukhayate vidhi-mahendrüdis ca kitayate 
yat-karunya-kataksa-vaibhavavatam tam gauram eva stumah 


As ações pecaminosas de alguém que se rendeu:a Krsna sào com- 
paradas a uma serpente cujas presas venenosas foram removidas 
(protkhata-darstrayate). Essa serpente já não mete medo. É claro 
que ninguém deve cometer atividades pecaminosas apoiando-se no 
fato de que se rendeu a Krsna. Contudo, mesmo que alguém que 
se tenha rendido a Krsna venha a fazer algo pecaminoso devido a 
seus hábitos anteriores, tais ações pecaminosas já não têm efeito des- 
trutivo. Portanto, devemos apegar-nos mui firmemente aos pés de 
lótus de Krsna e servi-lO sob orientação do mestre espiritual, Assim, 
em todas as condições, seremos akuto-bhaya, livres do medo. 








VERSO 20 


a ar quam) 
ai far: daa Fra Y 12011 


atra codaharantimam 
itihâsam purâtanam 

dütünüm visnu-yamayoh 
samvadas tam nibodha me 


atra—com relação a isto; ca—também; udüharanti—eles dào como 
exemplo; imam-—esta; itihasam—a história (de Ajámila); purata- 
nam—que é antiquíssima; ditanam—dos mensageiros; visnu—do 
Senhor Visnu; yamayoh—e de Yamarãja; sanvadah—a discussão; 
tam—isto; nibodha—tenta entender; me—através de mim. 





TRADUÇÃO 
Com relação a isto, os sábios eruditos e as pessoas santas des- 
crevem um antiqüíssimo acontecimento histórico envolvendo uma 
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discussáo entre os mensageiros do Senhor Visnu e os de Yamaraja. 
Por favor, presta atenção enquanto narro isto. 


SIGNIFICADO 

Os Purânas, ou histórias antigas, às vezes são negligenciados pelos 
homens ininteligentes que consideram mitológicas essas descrições. 
Na verdade, a descrição dos Purânas, ou as antigas histórias do Uni- 
verso, são reais, embora não estejam em ordem cronológica. Os 
Purânas registram os principais incidentes que ocorreram durante 
muitos milhões de anos, não apenas neste planeta, como também 
em outros planetas dentro do Universo. Portanto, todos os eruditos 
e estudiosos védicos esclarecidos falam apoiados nos acontecimen- 
tos dos Purânas. Srila Rúpa Gosvâmi dá aos Purânas a mésma im- 
portância que aos próprios Vedas. Logo, no Bhakti-rasamrta-sindhu 
ele cita o seguinte verso do Brahma-yâmala: 








Sruti-smrti-puranadi- 
paficarâtra-vidhim vina 

aikantikr harer bhaktir 
utpatâyaiva kalpate 


“Prestar serviço devocional ao Senhor sem levar em consideração 
os textos védicos autorizados, tais como os Upanisads, os Purânas 
e o Narada-pañcaritra, não passa de um mero e desnecessário dis- 
túrbio na sociedade.” O devoto de Krsna devecitar não apenas os 
Vedas, como também os Purânas. Ninguém deve tolamente consi- 
derar mitológicos os Purânas. Se eles fossem mitológicos, Sukadeva 
Gosvâmi não se teria dado ao trabalho de recitar os antigos fatos 
históricos concernentes à vida de Ajâmila, cuja história começa da 
seguinte maneira. 





VERSO 21 


aaa ña Ra: 1 
HD RRA ra alertas UR ta 


kanyakubje dvijah kascid 
düsi-patir ajamilah 


nümnü nasta-sadücüro 
dasyah samsarga-düsitah 
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kanya-kubje—na cidade de Kanyakubja (Kanauj, uma cidade 
perto de Kanpur); dvijah—brahmana; kascit—certo; dast-patih— 
esposo de uma mulher de classe inferior ou prostituta; ajamilah— 
Ajámila; namna—de nome; nasta=sat-acarah—que perdeu todas as 
qualidades bramínicas; dasyah—com a prostituta ou criada; sarm- 
sarga-düsitah—contaminado pela associação. 





TRADUÇÃO 
Na cidade conhecida como Kanyakubja havia certo brâhmana cha- 
mado Ajaámila que se casou com uma criada que era prostituta. Ele 
perdeu todas as suas qualidades bramínicas devido à associação com 
essa mulher de classe baixa, 





SIGNIFICADO 

A consegiiência de ligação ilícita com mulheres é que a pessoa 
perde todas as suas qualidades bramínicas. Na Índia, perdura uma 
classe de servos, chamados sidras, cujas esposas são as criadas 
conhecidas como sidrânis. Às vezes, pessoas muito luxuriosas esta- 
belecem relações com essas criadas e faxineiras, já que nos status 
superiores da sociedade impede-se-lhes o assédio às mulheres, o qual 
é estritamente proibido pelas convenções sociais. Ajâmila, um jovem 
brahmana qualificado, perdeu todas as suas qualidades bramínicas 
devido à sua associação com uma prostituta, mas acabou salvando- 
se porque comegara/o processo de bhakti-yoga. Portanto, no verso 
anterior, Sukadeva Gosvâmi aludiu à pessoa que se rendeu apenas 
uma vez aos pés de lótus do Senhor (manah krsna-padaravindayoh) 
ou simplesmente começou o processo de bhakti-yoga. Bhakti-yoga 
começa com sravanarh kirtanam visnoh, ouvir e cantar os nomes do 
Senhor Visnu, como no maha-mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare. O cantar é o começo da bhakti-yoga. Portanto, Sri 
Caitanya Maháprabhu declara: 














harer nāma harer nāma 
harer nâmaiva kevalam 

kalau nāsty eva nāsty eva 
nāsty eva gatir anyathā 
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“Nesta era de desavenças e hipocrísia;'o único meio de liberação 
é cantar o santo nome do Senhor. Não há outra maneira. Não há 
outra maneira. Não há outra maneira.” O processo de cantar o santo 
nome do Senhor sempre tem eficiência marcante, mas é especialmente 
efetivo nesta era de Kali, Sua eficiência prática será exposta agora 
por Sukadeva Gosvâmi através da história de Ajâmila, que se livrou 
das mãos dos Yamadiútas simplesmente porque cantara o santo nome 
de Náráyana. A pergunta original de Pariksit Maharaja referia-se 
a-como é que alguém podia evitar de cair no inferno ou nas mãos 
dos Yamadútas. Em resposta, Sukadeva Gosvami está citando o 
antigo exemplo histórico para convencer Pariksit Mahárãja da po- 
téncia-da bhakti-yoga, que começa simplesmente com o cantar do 
nome do Senhor. Todas as grandes autoridades em bhakti-yoga 
recomendam o processo devocional que começa com o cantar do 
santo nome de Krsna (tan-nâma-grahanâdibhih). 


VERSO 22 


O 1 
fama fka: NRI 


bandy-aksaih kaitavais cauryair 
garhitàm vrttim ásthitah 

bibhrat kutumbam asucir 
vatavam ása dehinah 


bandi-aksaih—por prender alguém desnecessariamente; kaitavaih— 
pela trapaca ao apostar ou no jogo de dados; cauryaih—cometendo 
roubo; garhitam—condenadas; vrttim—profissões; asthitah—que 
adotou (devido à associação com uma prostituta); bibhrat—man- 
tendo; kutumbam-—sua esposa e filhos dependentes; asucih—sendo 
muito pecaminoso; yatayam asa—ele causava problemas; dehinah— 
às outras entidades vivas. 





TRADUÇÃO 
Esse brâhmana degenerado, Ajâmila, causava problemas aos 
outros, prendendo-os, enganando-os no jogo ou assaltando-os dir: 
tamente. Esta era a maneira como ele ganhava sua subsistência e 
mantinha sua esposa e filhos: 
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SIGNIFICADO 

Este verso indica quão degradado pode ficar alguém simplesmente 
por entregar-se ao sexo ilícito com uma prostituta. Não é possível 
praticar sexo ilícito com uma mulher casta ou aristocrática, mas so- 
mente com sadras incastas. Quanto mais a sociedade permite a pros- 
tituição e o sexo ilícito, maior ímpeto ela dá aos trapaceiros, ladróes, 
assaltantes, beberrões e apostadores. Portanto, aconselhamos em pri- 
meiro lugar a todos os discípulos em nosso movimento da consciên- 
cia de Krsna que evitem o sexo ilícito, o qual é o início de toda uma 
vida abominável e o qual se faz seguir de consumo de carne, jogos 
de azar e intoxicação, um após outro. Evidentemente, a continência 
é muito difícil, mas é perfeitamente possível aquele que se rende por 
completo a Krsna, já que todos esses hábitos abomináveis pouco a 
pouco são rechaçados por alguém que é consciente de Krsna. Por- 
tanto, a sociedade que permite o sexo ilícito espraiar-se em seu seio 
estará toda ela condenada, pois nela formigarão ladrões, assaltantes, 
trapaceiros e coisas do gênero. 





VERSO 23 


cá fee TRIANA | 
RASNA ERENT: TA: RII 


evam nivasatas tasya 
lalayanasya tat-sutân 

kalo 'tyagan mahán rajann 
astasttyayusah samãh 


evam-—dessa maneira; nivasatah—vivendo; tasya—dele (Ajàmila); 
lalayanasya—mantendo; tat—dela (a sttdrâni); sutân—filhos; kalah— 
tempo; atyagat—passou; mahân-—uma grande quantidade; rãjan—ó 
rei; astasitya—oitenta e oito; ayusah—da duração de vida; samah— 
anos. 





TRADUÇÃO 
Meu querido rei, tentando manter sua família de muitos filhos, 
ele desperdiçava seu tempo nessas atividades pecaminosas abomi- 
náveis e com isso passaram-se oitenta e oito anos de sua vida. 


A história de Ajamila 


VER: 





24 


ae sea gm ga i g ASTA: | 
a art a AA AAR 


tasya pravayasah putra 
dasa tesàm tu yo *vamah 

bàlo nàrüyano nàmnà 
pitros ca dayito bhrsam 


tasya—dele (Ajámila); pravayasah—que era muito idoso; putrah— 
filhos; dasa—dez; tesam—de todos eles; tu—mas; yah—aquele que; 
avamah—o mais novo; balah—filho; narayanah—Narayana; 
nãâmnã-—de nome; pitroh—do pai e da mãe; ca—e; dayitah—querido; 
bhrsam—muito. 


TRADUÇÃO 
Idoso, Ajâmila tinha dez filhos, dos quais o caçula era um menino 
chamado Naráyana. Como Nárãyana era o filho mais novo, natu- 
ralmente seu pai e sua mãe queriam-lhe muito bem. 


SIGNIFICADO 

A palavra pravayasah revela o caráter pecaminoso de Ajâmila 
porque, embora contasse oitenta e oito anos, tinha um filho muito 
novo. De acordo com a cultura védica, o homem deve deixar o lar 
tão logo atinja cinquenta anos de idade; ele não deve viver em casa 
e continuar gerando filhos. A vida sexual é permitida por vinte e 
cinco anos, entre os vinte e cinco e quarenta e cinco, ou, no máximo, 
cinquenta anos. Depois disso, deve-se abandonar a vida sexual e 
como vanaprastha, deixar O lar, e entáo, tomar sannyasa. Ajámila, 
contudo, devido à sua associação com uma prostituta, perdeu toda 
a cultura bramínica e tornou-se muito pecaminoso, mesmo em sua 
presumível vida em familia. 


VERSO 25 


a RAR A d 
rm ANA 
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sa baddha-hrdayas tasminn 
arbhake kala-bhasini 

niriksamanas tal-lilàm 
mumude jaratho bhrsam 


sah—ele; baddha-hrdayah—estando muito apegado; tasmin—a 
esse; arbhake—filhinho; kala-bhasini--que não podia falar claramen- 
te; mas falava com linguagem balbuciante; nirTksamânah—vendo; 
tat—seus; lilam—passatempos (tais como caminhar e falar com seu 
pai); mumude—alegrava-se; jarathah—o anciáo; bhrsam—muito. 


TRADUÇÃO 
Devido à linguagem balbuciante e aos movimentos desengonçados 
do filho, o idoso Ajâmila ficou muito apegado a ele. Ele sempre 
cuidava do filho e alegrava-se com as atividades deste. 





SIGNIFICADO 

Menciona-se aqui claramente que a criança Narayana era tão nova 
que nem sequer podia falar ou caminhar apropriadamente: Como 
estava muito apegado ao filho, o velhinho alegrava-se com as ativi- 
dades dele, e porque o nome do filho era Naráyana, o velhinho 
sempre pronunciava o santo-nome de Náráyana. Embora ele se 
dirigisse ao filhinho e não ao Nárãyana original, o nome de Narâyana 
é tão poderoso que, apesar de proferir o nome de seu filho, Ajâmila 
estava se purificando (harer nâma harer nâma harer nāmaiva keva- 
lam). “Srila Rúpa Gosvâmi, portanto, declara que se, de alguma 
maneira, a mente de alguém sente-se atraída ao santo nome de Krsna 
(tasmãt kenãpy upüyena manah krsne nivesayet), ele está no caminho 
da liberação. Na sociedade hindu, é habitual aos pais dar a seus filhos 
nomes como Krsnadása, Govinda dása, Nárayana dása e Vrndávana 
dása. Assim, eles podem falar os nomes Krsna, Govinda, Náráyana 
e Vrndávana e recebem a oportunidade de purificar-se. 






VERSO 26 


GAMA aa | 
soa reg reta UR) 





Verso 27] A história de Ajâmila 41 


bhuñjanah prapiban khadan 
balakam sneha-yantritah 

bhojayan pàyayan müdho 
na vedagatam antakam 





bhuñjanah—enquanto comia; prapibari—enquanto bebia; khadan— 
enquanto mastigava; balakam—ao filho; sneha-vantritah—estando 
apegado afetuosamente; bhojayan—alimentando; páyayan—dando 
algo de beber; müdhah—o homem tolo; na—nào; veda—compreen- 
dia; agatam—chegara; antakam— morte. 
TRADUCAO 
Quando Ajámila mastigava o alimento e comia, ele chamava o 
filho para vir mastigar e comer, e quando ele bebia, chamava o filho 
para vir beber também. Sempre ocupado em cuidar do filho e pro- 
nunciar seu nome, Nàràyana, Ajàmila nào percebia que seu tempo 
estava para findar e que a morte pairava sobre ele. 





SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é bondoso com a alma condi- 
cionada. Embora esse homem tivesse totalmente esquecido Nàráyana, 
ele estava chamando seu filho, dizendo: “Náráyana, por favor, venha 
comer esse alimento. Nãrãyana, por favor, venha beber esse leite.” 
Portanto, de alguma forma, ele estava apegado ao nome Náráyana. 
Isto chama-se ajnata-sukrti. Embora estivesse chamando seu filho, 
inconscientemente estava pronunciando o nome de Nárâyana, eo 
santo nome da Suprema Personalidade de Deus tem tamanha po- 
tência transcendental que o cantar desse homem estava sendo com- 
putado e registrado. 





VERSO 27 


* wj qduwüsgi eps zufnd | 
fá «Em wu ws mum well 


sa evar vartamáno '¡ño 
mrtyu-kala upasthite 

matim caküra tanaye 
bale narayandhvaye 
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sah—esse Ajámila; evam—assim; vartamanah—vivendo; ajñah— 
tolo; mrtyu-kale—quando o momento da morte; upasthite—chegou; 
matim caküra—concentrou sua mente; tanaye-—em seu filho; bale—o 
filho; nãrãyana-ahvaye—cujo nome era Náráyana. 





TRADUÇÃO 
Chegado o momento da morte do tolo Ajâmila, ele passou a pensar 
única e exclusivamente em seu filho Náráyana. 


SIGNIFI JADO Y 
No Segundo Canto do Srimad-Bhagavatam (2.1.6), Sukadeva 
Gosvámi diz: 


etavan sânkhya-vogabhyam 
svadharma-parinisthayd 

janma-labhah parah pumsâm 
ante nàràyana-smrtih 


**A perfeigáo máxima da vida humana — alcangada quer através 
de'se conhecer por completo matéria e espírito, quer através de se 
adquirir poderes místicos, quer por se executar perfeitamente o dever 
otupacional —, consiste em que, no fim da vida, a pessoa lembre-se 
da Personalidade de Deus:.'” Ajámila, consciente ou inconscien- 
temente, de alguma forma cantou na hora da morte'o nome de 
Narayana (ante narayana-smrtih), e portanto alcançou completa per- 
feição simplesmente por concentrar sua mente no nome de Nãrãyana. 

Pode-se concluir também que Ajâmila, que era filho de um brah- 
mana; tinha'por costume adorar Narâyana em sua juventude porque 


em toda casa de brühmanas faz-se adoração á narayana-silá. Na 
Índia, ainda existe esse sistema; na casa de um brãhmana estrito, 
faz-se nãrãyana-seva, adoração a Nãráyana. Portanto, embora o con- 
taminado Ajâmila estivesse chamando o seu filho, concentrando sua 
mente no santo nome de Naráyana, ele lembrou-se do Nárãyana que 
mui fielmente: adorara:em sua juventude. 

Com relação a isto, Srila Sridhara Svámi expressa da seguinte 
maneira o seu veredicto: etac ca 'tad-upalalanadi-sri-narayana- 
namoccürana-mühàtmyena tad-bhaktir evabhüd iti siddhantopayogit- 
venàpi drastavyam. **De acordo com o bhakti-siddhanta, deve-se 
analisar que, como vivia cantando o nome de seu filho, Náráyana, 
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A história de Ajamila 


Ajàmila, sem o saber, elevou-se à plataforma de bhakti,”” Igualmen- 
te, Srila Virarâghava Acârya dá sua opinião: evarm vartamânah sa 
dvijah mrtyu-kàle upasthite satyaj&io nàrayanükhye putra eva mati 
caküra matim üsaktüm akarod ity arthah. **Embora na hora da morte 
cantasse o nome de seu filho, todavia, Ajámila concentrou:sua mente 
no santo nome do Senhor.” Srila Vijayadhvaja Tirtha emite opiniáo 
semelhante: 


mrtyu-kale .deha-vivoga-laksana-kale mrtyoh. sarva-dosa-pápa- 
harasya harer anugrahat kale datta-¡ñana-laksane upasthite hrdi pra- 
kasite tanaye púrna-jñane bale parica-varsa-kalpe prâdesa-matre 
nãrâyanâhvaye mirti-visese matirh smarana-samartharh cittam cakàra 
bhaktyüsmarad ity arthah. 


Direta ou indiretamente, Ajâmila, na hora da morte, lembrou-se 
realmente de Nàráyana (ante nãrâyana-smrtih). 





SOS 28—29 


a rare entrarem 1 
orar ri RATA MRE 
q te qt ame | 
mR atang: RAI 


sa pasa-hastâms trin drstvã 
purusán ati-dàrunün 

vakra-tundan ürdhva-romna 
Gimânam netum agatán 


dúre kridanakasaktam 
putram nüràyanühvayam 

plavitena svarenoccair 
ajuhavakulendriyah 








sah—essa pessoa (Ajâmila); pasa-hastân—tendo cordas em suas 
máàos; trin—trés; drstva—vendo; purusün—-pessoas; ati-darunàn— 
de aspectos muito amedrontadores; vakra-tundan—com rostos des- 
figurados; ardhva-romnah—com os pêlos arrepiados; atmânam—o 
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eu; netum—para levar; 4gatan—chegaram; diire—a pouca distán- 
cia; kridanaka-àsaktam—ocupado em brincar; putram—seu filho; 
narayana-ahvayam—chamado Nárayana; plavitena—com os olhos 
cheios de lágrimas; svarena—com: sua voz; uccaih—bem alto; aju- 
hava—chamou; akula-indriyah—estando cheio de ansiedade. 


TRADUÇÃO 

o; Ajâmila viu três criaturas monstruosas com aspectos físi 
disformes; seus rostos eram desfigurados e ferozes, e os pêlos do 
corpo estavam arrepiados. Empunhando cordas, elas tinham vindo 
para levá-lo à morada de Yamaraja. Ao vê-las, ficou extremamente 
atarantado, e, devido ao apego a seu filho, que brincava ali perti- 
nho, Ajâmila começou a chamá-lo em voz alta, pronunciando seu 
nome. Assim, com lágrimas nos olhos, de alguma forma ele cantou 
o santo nome de Naráyana. 





os 











IGNIFICADO 

Executam-se atividades pecaminosas com o corpo, com a mente 
e com as palavras. Portanto, três mensageiros de Yamarája vieram 
levar Ajâmila para a morada de Yamarája. Felizmente, embora se 
dirigisse a seu filho, Ajâmila cantou as quatro sílabas do hari-náma 
Naráyana e, por isso, os mensageiros de Náráyana, os Visnudütas, 
também chegaram ali imediatamente. Porque sentia grande temor 
diante das cordas de Yamarája, Ajámila, com os olhos cheios de 
lágrimas, cantou o nome do Senhor. Na verdade, contudo, náo era 
sua intengáo cantar o santo nome de Náráyana; ele tencionava 
chamar seu filho. 


VERSO 30 


Raa Ba gua AA | 
anda nea UR: RRA Bell 


nisamya mriyamanasya 
mukhato hari-kirtanam 

bhartur nama maharaja 
pürsadàh sahasapatan 


Verso 31] A história de Ajámila 45 


nisamya—ouvindo; mriyamanasya—do moribundo; mukhatah— 
da boca; hari-kTrranam—cantando o santo nome da Suprema Per- 
sonalidade de Deus; bhartuh náama—=0 santo nome de seu mestre; 
maha-raja—ó rei; parsadah—os mensageiros de Visnu; sahasa— 
imediatamente; àpatan—chegaram. 


TRADUCAO 
Meu querido rei, os mensageiros de Visnu, os Visnudütas, chega- 
ram tào logo ouviram o santo nome do seu mestre emanar da boca 
do moribundo Ajámila, que na certa cantara sem ofensas, pois can 
tara em completa ansiedade. 


SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thakura comenta que hari-kirtanam 
nisamyapatan, katham-bhttasya bhartur nama bruvatah: os mensa- 
geiros do Senhor Visnu vieram porque Ajámila cantara o santo nome 
de Naráyana. Eles náo analisaram o motivo por que ele estava can- 
tando. Enquanto cantava'o nome de Náráyana, Ajámila realmente 
estava pensando em seu filho, mas bastou-lhes ouvir Ajâmila cantar 
o nome do Senhor para que os mensageiros do Senhor Visnu, os 
Visnudútas, viessem para proteger Ajâmila. Com hari-kirtana deve-se 
realmente glorificar o santo nome, a forma, os passatempos e as qua- 
lidades do Senhor. Contudo, Ajâmila não glorificou a forma, as qua- 
lidades ou a parafernália do Senhor; tudo o que ele fez foi cantar 
o santo nome, Entretanto, esse cantar foi suficiente para limpá-lo 
de todas as atividades pecaminosas. Tão logo ouviram-no cantar o 
nome de seu mestre, os Visnudütas vieram. Com relação wistoy Srila 
Vijayadhvaja Tirtha comenta que anena putra-sneham antarena 
pracinadrsta-balad udbhataya bhaktya bhagavan-nama-sarikirtanar 
krtam iti jRayate. **Ajàmila cantou:o nome de Nárayana devido ao 
seu apego excessivo aoseu filho. Entretanto, devido á:sua boa for- 
tuna de que, no passado, prestara servico devocional a Náráyana, 
elé aparentemente cantou o santo nome em pleno servico devocional 
e-sem ofensas,” 









VERSO 31 
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vikarsato 'ntar hrdayad 
dast-patim ajámilam 

yama-presyán visnudita 
váraydm àsur 





vikarsatah—arrancando; antah hrdayat—de dentro do coração; 
dast-patim—o esposo da prostituta; ajamilam—Ajámila; yama- 
presyân—os mensageiros de Yamaràája; visnu-dütüh-—os mensagei- 
ros do Senhor Visnu; várayam àsuh—impediram; ojasü—com vozes 
peremptórias. 


TRADUÇÃO 
Os mensageiros de Yamaraja estayam para arrancar a alma do 
âmago do coração de Ajâmila, o esposo da prostituta, mas com 
vozes peremptórias os mensageiros do Senhor Visnu, os Visnudútas, 
estorvaram-nos de concluir essa ação. 





GNIFICADO 

O vaisnava, ou seja, pessoa rendida aos pés de lótus do Senhor 
Visnu, tem sempre a proteção dos mensageiros do Senhor Visnu. 
Como Ajámila cantara o santo nome de Nàráyana, os Visnudütas 
náo apenas chegaram imediatamente ao local como também orde- 
naram de imediato que os Yamadútas não lhe tocassem. Falando 
com vozes peremptórias, os Vismudútas ameaçaram punir os Yama- 
dütas se estes se atrevessem a arrancar de seu coração a alma de 
Ajâmila.-Os mensageiros de Yamarája têm jurisdição sobre todas 
as entidades vivas pecaminosas, mas os mensageiros do Senhor 
Visnu, os Visnuditas, estão prontos a punir qualquer pessoa, in- 
cluindo Yamarája, se ela maltratar um vaisnava. 

Com seus instrumentos materiais, os cientistas materialistas náo 
conseguem encontrar a alma dentro do corpo, mas este verso explica 
nitidamente que a alma está no âmago do coração (hrdava); era do 
coração que os Yamaditas tentavam arrancar a alma de Ajâmila. 
Da mesma forma, aprendemos que o Senhor Visnu, a Superalma, 
está também situado dentro do coração (Isvarah sarva-bhiitanãrh hrd- 
dese “rjuna tisthati). Os Upanisads, afirmam que, como dois pássaros 
amigos, a Superalma e a alma individual vivem na mesma árvore 
do corpo. A Superalma é tida como um amigo porque a Suprema 
Personalidade de Deus é tão bondoso com a alma original que, 
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quando esta transmigra de um corpo a outro, o Senhor acompanha-a. 
Ademais, de acordo com o desejo e karma da alma individual, o 
Senhor, por intermédio de maya, cria para ela outro corpo. 

O coração do corpo é um arranjo mecânico. Como-o Senhor diz 
no Bhagavad-gitã (18.61): 


isvarah sarva-bhütanarn 
hrd-dese "rjuna tisthati 

bhràmayan sarva-bhütüni 
Yantrãrâdhâni mayayã 





“O Senhor Supremo está situado nos corações de todos, ó Arjuna, 
e dirige as andanças de todas as entidades vivas, que estão sentadas 
numa espécie de máquina feita de energia material,” Yantra signifi- 
ca máquina, assim como um automóvel, O motorista da máquina 
corpórea é a alma individual, que também é seu dirigente ou pro- 
prietário, mas o proprietário supremo é a Suprema Personalidade 
de Deus. O corpo das pessoas é criado por intermédio de maya 
(karmana daiva-netrena), e, de acordo com suas atividades nesta vida, 
cria-se outro veículo, também sob a supervisão de daivi maya (daivr 
hy esá gunamayi mama mãyã duratyaya). No momento oportuno, 
0 próximo corpo é imediatamente escolhido, e tanto a alma indivi- 
dual quanto a Superalma transferem-se para essa máquina corpórea 
específica. Este processo chama-se transmigração. Durante a trans- 
migração de um corpo a outro, a alma é levada pelos mensageiros 
de Yamarája e posta numa determinada categoria de vida infernal 
(naraka) para acostumar-se à condição na qual viverá em seu próximo 
corpo. 





VERSO 32 


aima aage: I 
kqi A AA MAR 


ücur nisedhitas tams te 
vaivasvata-purahsarah 

ke yüyam pratiseddhàro 
dharma-rajasya Sasanam 
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úicuh—responderam; nisedhitah—sendo proibidos; tân—aos men- 
sageiros do Senhor Visnu; te—eles; vaivasvata—de Yamarája; purah- 
sarah-=os assistentes ou mensageiros; ke—quem; yayam-—todos vós; 
pratised-dharah—que vos opondes; dharma-rüjasya—de Yamarája, 
o rei dos principios religiosos; Sasanam—aá jurisdigio administrativa. 





TRADUÇÃO 
Quando os mensageiros de Yamaraja, o filho do deus do Sol, ou- 
viram esta proibição, responderam: Quem sois, senhores, a ponto 
de terdes a audácia de desafiar a jurisdição de Yamaraja? 








SIGNIFICADO 

De acordo com as atividades pecaminosas de Ajâmila, ele estava 
dentro da jurisdição de Yamarája, o juiz supremo designado para 
avaliar os pecados das entidades vivas. Ao serem proibidos de tocar 
em Ajāmila, os mensageiros de Yamarāja ficaram muito surpresos, 
pois ninguém dentro dos três mundos jamais os havia impedido de 
executar o seu dever. 
VER! 





33 


E A STA: ETR AD | 
Fi prr ain ar fra IR 


kasya vã kuta ayâtah 

kasmãd asya nisedhatha 
kim devã upadevã ya 

yayam kim siddha-sattamah 


kasya—servos de quem; va—ou; kutah—de onde; ayatah—viestes; 
kasmat—qual a razáo; asya—(o ato de levar) esse Ajâmila; nisedha- 
tha—estais proibindo; kim—se;"deváh—semideuses; upadevah— 
semideuses subalternos; yah—quem; yáyam—todos vós; kim-—se; 
siddha-sat-tamah—os melhores seres perfeitos, os devotos puros. 





TRADUÇÃO 
Queridos senhores, de quem sois servos, de onde viestes e por que 
nos proibis de tocar no corpo de Ajamila? Sois semideuses dos pla- 
netas celestiais, sois semideuses subalternos ou sois os melhores 
devotos? 


A história de Ajámila 


SIGNIFICADO 

A palavra mais expressiva usada neste verso é siddha-sattamah, 
que significa **os melhores entre os perfeitos". No Bhagavad-git 
(7.3), afirma-se que manusyânam sahasresu kascid yatati siddhaye: 
entre milhões de pessoas, talvez alguém tente tornar-se siddha, per- 
feito — ou, em outras palavras, auto-realizado. A pessoa auto-reali- 
zada sabe que não é o corpo e sim alma espiritual (aham brahmasmi). 
No momento atual, praticamente todos ignoram este fato, mas aquele 
que entende isto alcançou a-perfeição e, portanto, chama-se-o de 
siddha. Quando alguém entende que a alma é parte integrante da 
alma suprema e, assim, ocupa-se em serviço devocional à alma su- 
prema, torna-se siddha-sattama: Então, ele é elegível a viver nos pla- 
netas Vaikuntha ou Krsnaloka. A palavra siddha-sattama, portanto, 
refere-se ao devoto puro, liberado. 

Como são servos de Yamarája, que também é um dos siddha- 
sattamas, os Yamadútas sabiam que o siddha-sattama está situado 
acima dos semideuses ou de semideuses subalternos e, com efeito, 
acima de todas as entidades vivas dentro deste mundo material. Por- 


tanto, os Yamadiútas perguntaram por que os Visnudütas faziam-se 
presentes a um local onde um homem pecaminoso estava prestes a 
morrer. 


Deve-se notar que Ajámila ainda náo tinha morrido, pois os 
Yamadiitas estavam tentando arrancar de seu coração a alma. Con- 
tudo, não puderam tirar-lhe a alma, logo, Ajâmila ainda não havia 
morrido. Isso ficará patente nos versos seguintes. Enquanto prosse- 
guia a discussão entre os Yamaditas e os Visnuditas, Ajâmila estava 
num simples estado de inconsciência. Através desse debate decidir- 
se-ia a quem caberia ficar com a alma de Ajámila. 


ERSOS 34-36 
Wi gaara: lama: | 
fia aula sagas: 11321 
oa qa af retém 
orar IR 
RA RRRA: pa: Aa a 
o aaa NN 
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sarve padma-palasaksah 
pita-kauseya-vasasah 

kiritinah kundalino 
lasat-puskara-malinah 


sarve ca nittna-vayasah 
sarve cáru-caturbhujàh 

dhanur-nisarigási-gadà 
sankha-cakrambuja-Srivah 


diso vitimiralokah 
kurvantah svena tejasd 

kim artham. dharma-pálasya 
kinkarán no nisedhatha 


sarve—todos vós; padma-palasa-aksah—com olhos como pétalas 
de uma flor de lótus; pita—amarela; kauseya—seda; vasasah-—vestin- 
do roupas; kirTtinah—com elmos; kundalinah—com brincos; lasat— 
reluzentes; puskara-malinah-—com uma guirlanda de flores de lótus; 
sarve—todos: vós; .ca—também; nútna-vayasah-—muito jovens; 
sarve—todos vós; cáru—muito belos; catuh-bhujah—com quatro 
dhanuh—arco; nisañga—aljava de flechas; asi—espada; 
'ankha—búzio; cakra—disco; ambuja—flor de lótus; 
Sriyah—decorados com; disah—todas as direções; vitimira-—sem es- 
curidão; alokah—extraordinária iluminação; kurvantah-—manifes- 
tando; svena—por vossa própria; tejasa—refulgéncia; kim artham— 
qual o propósito; dharma-palasya—de Yamarája, o mantenedor dos 
princípios religiosos; kiñkaran—servos; nah—a nós; nisedhatha— 
vós estais proibindo. 









TRADUCAO 

Os mensageiros de Yamarāja disseram: Vossos olhos são exata- 
mente como pétalas de flores de lótus. Vestidos em roupas de seda 
amarela, decorados com guirlandas de lótus, e usando elmos muito 
atrativos sobre vossas cabeças e brincos em vossas orelhas, pareceis 
muito jovens e viçosos. Vossos quatro longos braços estão decora- 
dos tanto com arcos e aljavas de flechas quanto com espadas, maças, 
búzios, discos e flores de lótus. Com extraordinária luminosidade, 
vossa refulgência dissipou a escuridão deste lugar. Então, senhores, 
dizei por que nos proibis? 





Verso 37] A história de Ajâmila 51 


SIGNIFICADO 

Mesmo antes de ser apresentada a um estranho, uma. pessoa pode 
ser conhecida por suas roupas; traços físicos e comportamento e 
assim deixar que se compreenda qual a sua posição. Portanto, ao 
verem os Visnudiitas pela primeira vez, os Yamaditas ficaram sur- 
presos. Eles disseram: “Em vossos aspectos físicos, pareceis ser ca- 
valheiros muito nobres, e tendes tamanho poder celestial que, com 
vossa própria refulgência, dissipastes a escuridão deste mundo 
material. Por que, então, deveríeis esforçar-vos por impedir-nos de 
executar o nosso dever?” Veremos mais adiante que os Yamadútas, 
os mensageiros de Yamarãja, enganaram-se ao tomar Ajâmila como 
um pecaminoso. Não sabiam que, embora durante toda a sua vida 
ele tivesse sido pecaminoso, purificou-se por cantar constantemente 
o santo nome de Náráyana. Em outras palavras, só pode entender 
as atividades de um vaisnava quem é vaisnava. 

A roupa e os aspectos corpóreos dos habitantes de Vaikunthaloka 
são devidamente descritos nestes versos, Os habitantes de Vaikuntha 
que estão decorados com guirlandas e roupas de seda amarela; têm 
quatro braços munidos de várias armas. Assim, eles, notavelmente 
assemelham-se ao Senhor Visnu. Porque alcançaram a liberação de 
sārūpya, eles têm os mesmos aspectos corpóreos de Náráyana, mas, 
mesmo assim, agem como servos. Todos os habitantes de Vaikuntha- 
loka sabem perfeitamente que seu mestre é Nárãyana, ou Krsna, e 
que todos eles são seus servos. Todos eles são almas auto-realizadas 
nitya-mukta, eternamente liberados. Embora pudessem facilmente 
fazerem-se passar por Narâyana ou Visnu, eles nunca adotam esse 
tipo de comportamento; sempre permanecem conscientes de Krsna 
e servem fielmente ao Senhor. É esta a atmosfera de Vaikunthaloka. 
Do mesmo modo, aquele que, através do movimento da consciên- 
cia de Krsna, aprende a-servir fielmente.ao Senhor Krsna sempre 
permanecerá em Vaikunthaloka-e nada terá a ver com este mundo 
material. 














ar req: seta da fra We 
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sri-suka uvãca 
ity ukte yamadütais te 
vasudevokta-karinah 
tán pratyücuh prahasyedam 
megha-nirhrüdayà gira 


Sri-Sukah uváca— Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; ukte— 
sendo interpelados; yamadütaih—pelos mensageiros de Yamarája; 
te—eles; vasudeva-ukta-karinah—que estáo sempre dispostos a exe- 
cutar as ordens do Senhor Vasudeva (sendo associados pessoais do 
Senhor Visnu que obtiveram a liberação salokya); tan—a eles; 
pratyücuh—responderam; prahasya-—sorrindo; idam-—isto; megha- 
nirhrüdayü—ressoando como uma nuvem trovejante; girü—com 
vozes: 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Sendo assim interpelados pelos 
mensageiros de Yamarãja, os servos de Vasudeva sorriram e fala- 
ram as seguintes palavras, com vozes tão profundas como o som 
de nuvens trovejantes. 


SIGNIFICADO 

Os Yamadiitas ficaram surpresos de ver que os Visnudiitas, em- 
bora educados, estivessem dificultando a ação do governo dé Yama- 
rája. Do mesmo modo, os Visnudútas ficaram surpresos de que os 
Yamadiútas, embora alegando serem servos de Yamaraja, o juiz 
supremo dos princípios religiosos, não conhecessem os princípios 
da agáo religiosa. Assim, os Visnuditas sorriram, pensando: **Que 
tolice é esta que eles estáo dizendo? Se eles realmente sáo servos de 
Yamarája deveriam saber que Ajàmila nào é a pessoa adequada para 
eles levarem.'* 





VERSO 38 


ÑO ast 
qi à eira vã AR d 
ua qe aa SU 13C 


Verso 38] A história de Ajámila 


sri-visnudütà ücuh 
yüyam vai dharma-rajasya 
yadi nirdesa-karinah 
brüta dharmasya nas tattvam 
yac cadharmasya laksanam 


sri-visnudütàh ücuh—os abençoados mensageiros do Senhor Visnu 
disseram; viyam—todos vós; vai—na verdade; dharma-rajasya—do 
rei Yamarája, que conhece os principios religiosos; yadi—se; nirdesa- 
kürinah—mensageiros; brüta—simplesmente falai; dharmasya—dos 
princípios religiosos; nah—para nós; tattvam—a verdade; yat— 
aquilo que; ca—também; adharmasya—das atividades impiedosas; 
laksanam—características. 


TRADUÇÃO 

Os abençoados mensageiros do Senhor Visnu, os Visnudiútas, dis- 
seram: Se sois realmente servos de Yamarája, deveis explicar-nos 
o significado dos princípios religiosos e as características da irrel 








SIGNIFICADO 

Esta pergunta que os Visnudútas fizeram.aos Yamadútas é muito 
importante. Ao servo cabe conhecer as instrugóes de seu mestre. Os 
servos de Yamarája alegaram estar cumprindo suas ordens, e por- 
tanto os Visnudútas mui inteligentemente pediram-Ihes que expli- 
cassem as características dos princípios religiosos e irreligiosos. 
Porque está muito bem familiarizado com as instruções da Suprema 
Personalidade de Deus, o vaisnava conhece perfeitamente bem esses 
princípios. O Senhor Supremo diz que sarva-dharman parityajya mam 
ekam saranam vraja: **Abandona todas as outras variedades de 
religião e simplesmente rende-te a Mim."' Portanto, render-se à 
Suprema Personalidade de Deus é o verdadeiro princípio religioso. 
Todos aqueles que, ao invés de se renderem a Krsna, renderam-se 
aos princípios da natureza material, são impiedosos, não importa 
qual seja sua posição material. ignorando os princípios da religião, 
eles não se rendem a Krsna, e portanto são considerados patifes e 
pecaminosos, os mais baixos entre os homens, e tolos, desprovidos 
de qualquer conhecimento. Como Krsna diz no Bhagavad-gitã (7.15): 
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na màüm duskrtino. müdhàh 
prapadyante narüdhamàh 

müyayüpahrta-jnànà 
asuram bhavam asritah 


**Os canalhas que, grosseiros e tolos, são os mais baixos dentre os 
humanos, e cujo conhecimento é roubado pela ilusão, compartilham 
da natureza ateísta dos demônios e não se rendem a Mim.”” Aquele 
que não se rendeu a Krsna náo conhece o verdadeiro princípio da 
religião; caso contrário, teria se rendido. 

A questão levantada pelos Visnuditas vinha muito bem a calhar. 
Aquele que representa outrem deve conhecer perfeitamente a missão 
deste. Portanto, os devotos do movimento da consciência de Krsna 
devem estar plenamente a par da missão de Krsna e do Senhor 
Caitanya; caso contrário, serão considerados tolos. Todos os de- 
votos, especialmente os pregadores, devem conhecer a filosofia da 
consciéncia de Krsna, para náo ficarem embaraçados nem serem 
insultados quando forem pregar. 





VERSO 39 


Sora aaa 1 
quem: f rfr: e mifer frega 


Kkatham svid dhriyate dandah 
kimi vâsya sthânam ipsitam 

dandyah kim kàrinah sarve 
üho svit katicin nrnüm 


katharh svit—por que meios; dhriyate—é imposta; dandah-—pu- 
nigáo; kim—que; va-—ou; asya—deste; sthânam-—o lugar; ipsitam 
desejado; dandyah-—passíveis de punição; kim-—se; kãrinah-—traba- 
Ihadores fruitivos; sarve—todos; àho svit—ou se; katicit—alguns; 
nrnám—dos seres humanos. 








TRADUCAO 
Qual. o processo através do qual punem-se os outros? Quem são 
os verdadeiros candidatos à punição? Todos os karmis ocupados em 
atividades fruitivas são passíveis de punição, ou somente alguns deles? 





Verso 40] A história de Ajâmila 


SIGNIFICADO 

Uma pessoa que tem o poder de punir-os outros não deve ficar 
punindo todo mundo. Existem inúmeras entidades vivas, a maioria 
das quais está no mundo espiritual e são nitya-mukta, eternamente 
liberadas. Julgar esses seres vivos liberados é algo que está fora-de 
cogitação. Somente uma pequena fração das entidades vivas, talvez 
um quarto, está no mundo material. E a maior porção das entida- 
des vivas no mundo material — 8.000.000 das 8.400.000 formas de 
vida — é inferior aos seres humanos. Elas não são passíveis de pu- 
nição, pois, sob as leis da natureza material, estão evoluindo auto- 
maticamente. Os seres humanos, que são avançados em consciência, 
são responsáveis, mas nem todos são passíveis de punição, Aqueles 
que estão ocupados em atividades piedosas avançadas estão além 
da punição. Somente aqueles que se ocupam em atividades pecami- 
nosas é que são passíveis de punição. Portanto, os Visnuditas per- 
guntaram especificamente sobre quem é passível de punição e por 
que Yamarája fora designado para discriminar entre quem deve ou 
quem não deve ser punido. Como é que alguém será julgado? Qual 


o princípio básico de autoridade? Essas foram as perguntas levan- 
tadas pelos Visnudütas. 


VERSO 40 
"up as 

Wewffüs da: | 

A are: AMARA A USO 


yamadütà ücuh 
veda-pranihito dharmo 
hy adharmas tad-viparyayah 
vedo nárayanah saksát 
svayambhãr iti susruma 


yamaditah acuh--os mensageiros de Yamaràja disseram; veda— 
pelos quatro Vedas (Sama, Yajur, Rg e Atharva); pranihitah-—pres- 
critos; dharmah—princípios religiosos; hi—na verdade; adharmah— 
princípios irreligiosos; tai-viparyayah-—o: oposto disto (aquilo que 
não é apoiado pelos preceitos védicos); vedah-—os Vedas, livros de 
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conhecimento; nãrayanah saksat—diretamente a Suprema Persona- 
lidade de Deus (sendo as palavras de Naárayana); svayam-bhúh— 
autógeno, auto-suficiente (aparecendo somente da respiração de 
Nãráyana e não sendo ensinados por nenhuma outra pessoa); iti— 
assim; susruma-—ouvimos. 


TRADUÇÃO 
Os Yamadütas responderam: Aquilo que os Vedas prescrevem 
constitui dharma, princípios religiosos, e o oposto disto é irreligião. 
Os Vedas são diretamente a Suprema Personalidade de Deus, Ná- 
ráyana, e são autógenos. Foi Yamarâja quem nos disse isto. 








IGNIFICADO 

Os servos de Yamarája responderam de maneira bem adequada. 
Eles não inventaram princípios de religião ou irreligião. Ao contrá- 
rio, explicaram o que lhe transmitiu uma autoridade: Yamarája. 
Mahãjano yena gatah sa panthãh: deve-se seguir o mahãjana, a pessoa 
autorizada. Yamarája é uma das doze autoridades. Portanto, os 
servos de Yamarája, os Yamaditas, responderam com toda a preci- 
são quando disseram Susruma (**ouvimos””). Através da invencáo 
especulativa, os membros da civilização moderna inventam princi- 
pios religiosos defeituosos. Isto náo é dharma. Eles náo sabem o que 
é dharma e o que é adharma. Portanto, como se afirma no começo 
do Srimad-Bhagavatam, dharmah projjhita-kaitavo "tra: o srimad- 
bhagavata-dharma rejeita todo dharma que não é apoiado pelos 
Vedas. Bhãgavata-dharma abrange somente aquilo que é dado pela 
Suprema Personalidade de Deus. Bhagavata-dharma é sarva-dharmãn 
parityajya mam ekam saranam vraja: deve-se aceitar a autoridade 
da Suprema Personalidade de Deus e render-se a Ele e a tudo o que 
Ele diz. Isto é dharma. Arjuna, por exemplo, pensando que a vio- 
léncia era adharma, estava recusando-se a lutar, mas Krsna instigou-o 
alutar. Arjuna acatou as ordens de Krsna, e portanto realmente ele 
é um dharmi porque a ordem de Krsna é dharma. No Bhagavad-gità 
(15,15), Krsna diz que vedais ca sarvair aham eva vedyah: **Quem 
cultiva verdadeiro veda, conhecimento, tem como objetivo conhecer- 
Me.” Aquele que conhece Krsna perfeitamente está liberado. Como 
Krsna diz no Bhagavad-gTta (4.9): 





Verso 41] A história de Ajámila 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktva dehañ punar janma 
naiti mam eti so "rjuna 


*“Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu aparecimen- 
toe atividades, ao deixar este corpo não volta a nascer neste mundo 
material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” Aquele que 
compreende Krsna e acata Sua ordem candidata-se a regressar ao 
lar, regressar ao Supremo, Pode-se concluir que dharma, religião, 
refere-se âquilo que os Vedas ordenam, e adharma, irreligião, refere- 
se àquilo que não encontra apoio nos Vedas. 

Na verdade, dharma náo é inventado por Náráyana. Como se 
afirma nos Vedas, asya mahato bhiitasya nisvasitam etad yad rg-vedah 
os preceitos de dharma emanam da respiração de Narâyana, a 
entidade viva suprema. Naráyana existe eternamente e respira eter- 
namente, e portanto dharma, os preceitos de Náráyana, também 





existe eternamente. Srila Madhvacárya, o acarya original para aqueles 
que pertencem á Madhva-Gaudiya-sampradáya, diz: 


vedünàám prathamo: vaktà 
harir eva yato vibhuh 

ato visnv-âtmakã veda 
ity ühur veda-vüdinah 


As palavras transcendentais dos Vedas emanam da boca da Suprema 
Personalidade de Deus. Portanto, os princípios védicos devem ser 
tidos como princípios vaisnavas porque Visnu é a origem dos Vedas. 
Os Vedas não contêm coisa alguma que não sejam as instruções de 
Visnu, e quem segue os princípios védicos é um vaisnava. O vaisnava 
não é um membro de uma comunidade inventada neste mundo 
material. Como se confirma no Bhagavad-gitã (vedais ca sarvair aham 
eva vedyah), o vaisnava é o verdadeiro conhecedor dos Vedas. 


VERSO 41 


Y AR qm AAA: 
TAREA AA ie 
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yena svadhâmny ami bhava 
rajah-sattva-tamomayãh 

guna-nàma-kriyà-rüpair. 
vibhüvyante yathà-tatham 


yena—por quem (Naráyana); sva-dhümni—embora em: Sua 
própria morada, o mundo espiritual; ami—todas essas; bhavah— 
manifestagdes; rajah-sattva-tamah-mayah—criadas pelos três modos 
da natureza material (paixão, bondade e ignorância); guna—quali- 
dades; nama—nomes; kriyü—atividades; rüpaih—e com as formas; 
vibhavyante—manifestam-se variadamente; yatha-tatham—exata- 
mente no ponto certo. 


TRADUÇÃO 
Naráyana, a suprema causa de todas as causas, está situado em 
Sua própria morada no mundo espiritual, entretanto, de acordo com 
os três modos da natureza material — sattva-guna, rajo-guna e tamo- 








guna —, Ele controla toda a manifestação cósmica. Dessa maneira, 
todas as entidades vivas recebem diferentes qualidades, diferentes 
designações, [tais como brahmana, ksatriya e vaisya], diferentes de- 





veres de acordo com a instituição varnasrama e diferentes formas. 
Assim, Nárãyana é a causa de toda a manifestação cósmica. 


SIGNIFICADO 
Os Vedas informam-nos: 


na tasya karyam karanam ca vidyate 
na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate 
parásya saktir vividhaiva srüyate 
svabhavikt jRüna-bala-kriyà ca 
(Svetasvatara Upanisad 6.8) 





Narayana, a Suprema Personalidade de Deus, é onipotente: Ele tem 
energias multifárias, e portanto é capaz de permanecer em Sua 
própria morada e, sem esforço, supervisionar e manipular toda a 
manifestação cósmica por meio da interação dos três modos da na- 
tureza material — sattva-guna; rajo-guna e tamo-guna. Essas intera- 
ções criam diferentes formas, corpos; atividades e mudanças, todos 
os quais ocorrem perfeitamente. Porque o Senhor é perfeito, tudo 
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funciona como se Ele estivesse supervisionando tudo diretamente 
eem tudo tomando parte. Os ateus, contudo, estando cobertos pelos 
trés modos da natureza material, náo podem ver que Naráyana é 
a causa suprema que controla todas as atividades. Como Krsna diz 
no Bhagavad-gità (7.13): 


tribhir gunamayair bhüvair 
ebhih sarvam ida jagat 
mohitari nabhijanati 
mãm ebhyah param avyayam 


**Hudido pelos trés modos, o mundo inteiro não conhece a Mim, 
que estou acima dos modos e sou inesgotável.'' Porque sáo mohita, 
iludidos pelos três modos da natureza material, os agnósticos sem 
inteligência não conseguem entender que Narâyana, Krsna, é a causa 
suprema de todas as atividades. Como se afirma no Brahma-sarhhita 
(5.1): 
Isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ànanda-vigrahah 
anadir adir govindah 
sarva-kārana-kāranam 


“tKrşna, conhecido como Govinda, é o controlador supremo; Ele 
tem um corpo espiritual eterno e bem-aventurado. Ele é-a origem 
detudo. Ele não tem alguma outra origem, pois é a causa primordial 
de-todas as causas.” 


VERSO 42 


as rra de a fau: 1 
gren deir derer enfant vl 


süryo 'gnih kham. marud devah 
somah sandhyühani disah 

karn kuh svayam dharma iti 
hy ete daihyasya saksinah 


süryah—o deus do Sol; agnihi—o fogo; kham—-o céu; marut—o 
ar; devah—os semideuses; somah—a Lua; sandhya—o crepúsculo; 
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ahani—o dia e a noite; disah-—as direções; kam—a água; kuh—a 
terra; svayam-— pessoalmente; dharmah-—Y amarãja ou a Superalma; 
iti—assim; hina verdade; ete-—todos esses; daihyasya—de uma 
entidade viva corporificada nos elementos materiais; saksinah— 
testemunhas. 


TRADUÇÃO 
O Sol, o fogo, o céu, o ar, os semideuses, a Lua, o crepúsculo, 
o dia, a noite, as direções, a água, a terra e à própria Superalma 
— todos testemunham as atividades dos seres vivos. 


SIGNIFICADO 

Os membros de algumas seitas religiosas, especialmente os cristáos, 
não acreditam nas reações do karma. Certa vez, tivemos uma con- 
versa.com um erudito catedrático cristão que argumentava que, 
embora as pessoas geralmente sejam punidas depois de ouvidas as 
testemunhas de seus delitos, onde estão as testemunhas responsá- 
veis do fato de alguém sofrer as reações do karma passado? Para 
tal pessoa, dá-se aqui a resposta dos Yamadiútas. A alma condicio- 
nada pensa que está agindo ocultamente e que ninguém pode ver 
suas atividades pecaminosas, porém, através dos sastras podemos 
entender que existem muitas testemunhas, incluindo o Sol, o fogo, 
o:céu, o ar, à Lua, os semideuses, o crepúsculo, a noite, o dia, as 
direções, a água, a terra e a própria Superalma, que, juntamente 
com a alma individual, está sentada dentro do coração desta. Quem 
disse que não havia testemunhas? Tanto as testemunhas quanto o 
Senhor Supremo existem, e portanto muitas entidades vivas são ele- 
vadas aos sistemas planetários superiores ou degradadas aos sistemas 
planetários inferiores, incluindo os planetas infernais. Não há nada 
fora do lugar, pois tudo é arranjado perfeitamente pela administra- 
ção do Deus Supremo (svabhavikt jñana-bala-kriya ca). As testemu- 
nhas mencionadas neste verso também sáo mencionadas em outros 
textos védicos: 


aditya-candrav anilo ?nalas ca 
dyaur bhümir àpo hrdayam yamas ca 
ahas ca rátris ca ubhe ca sandhye 
dharmo “pi janati narasya vrttam 


A história de Ajámila 


VERSO 43 


Ge Aga: ari ques quad | 
dl mata reta a MIM 


etair adharmo vijnatah 
sthünam dandasya yujyate 

sarve karmünurodhena. 
dandam arhanti kàrinah 


etaih—por todas essas (testemunhas; começando com:o deus do 
Sol); adharmah—desviar-se dos principios reguladores; vijfidtah-—é 
sabido; sthânam—o lugar adequado; dandasya—de punicáo; yujya- 
te—é aceito como; sarve—todas; karma-anurodhena—considerando- 
se as atividades realizadas; dandam—punigáo; arhanti—merecem; 
karinah—os autores de atividades pecaminosas. 


TRADUÇÃO 


Os candidatos à punição são aqueles que essas muitas testemunhas 
apontam como tendo se desviado de seus deveres prescritos. Todas 
as pessoas ocupadas em atividades fruitivas estão sujeitas a serem 
punidas de acordo com os seus atos pecaminosos. 


VERSO 44 
a a RRE: 
GU a st epi eal 


sambhavanti hi bhadrani 
viparttani canaghah 

karina guna-sañgo “sti 
dehaván na hy akarmakrt 


sambhavanti—existem; hina verdade; bhadrani—atividades pie- 
dosas e auspiciosas; viparitani—justamente o oposto (atividades pe- 
caminosas e inauspiciosas); ca—também; anaghah—ó habitantes de 
Vaikuntha, os quais náo tendes pecado algum; karinam—dos tra- 
balhadores fruitivos; guna-sangah—contaminacáo dos trés modos 
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da natureza; asti—existe; dela-van—tódo aquele que tenha aceito 
este corpo material; na—náo; hi—na verdade; akarma-krt—sem exe- 
cutar ação. 


TRADUÇÃO 

Ó habitantes de Vaikuntha, não tendes pecado algum, mas todos 
aqueles que vivem neste mundo material são karmis, quer estejam 
agindo piedosa ou impiedosamente. Ambas as classes de ação lhes 
são possíveis porque eles estão contaminados pelos três modos da 
natureza e têm que agir de conformidade com estes. Aquele que 
aceitou um corpo material não pode permanecer inativo, e a ação 
pecaminosa é inevitável para aquele que age sob os modos da natu- 
reza material, Portanto, todas as entidades vivas dentro deste mundo 
material são passíveis de punição. 


SIGNIFICADO 
A diferença entre os seres humanos e os seres não-humanos é que 
oser humano deve agir- de acordo coma orientação dos Vedas: Infe- 
lizmente, sem consultar os Vedas, os homens inventam seus próprios 
modos de agir; Portanto, todos eles cometem ações pecaminosas e 
são passíveis de punição. 


VERSO 45 


Aa anm rara ti da eita: 
e É IO 


yena yáván yathâdharmo 
dharmo veha samihitah 

sa eva tat-phalam bhunkte 
tathà tàvad amutra vai 


yena—pela pessoa que; yavan—na quantidade que; yathà—na ma- 
neira que; adharmah—atividades irreligiosas; dharmah—atividades 
religiosas; vd—ou; iha—nesta vida; samthitah—executadas; sah— 
essa pessoa; eva—na verdade; tat-phalam—o resultado específico 
disso; bhunkte—desfruta ou sofre; tathã-—dessa maneira; tavat— 
nessa proporção; amutra-—na vida seguinte; vai—na verdade, 
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TRADUÇÃO 
Em proporção à quantidade de ações religiosas ou irreligiosas que 
alguém pratica nesta vida, na vida seguinte ele terá de desfrutar ou 
sofrer a mesma equivalência das reações do seu karma. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (14.18): 


ardhvam gacchanti sattva-sthã 
madhye tisthanti rajasah 
Jaghanya-guna-vrtti-sthà 
adho gacchanti tamasah 


Aqueles que agem no modo da bondade sáo promovidos aos siste- 
mas planetários superiores para tornarem-se semideuses, aqueles que 
agem de modo comum e nào cometem excessivos atos pecaminosos 
permanecem dentro deste sistema planetário intermediário, e aqueles 
que executam acóes pecaminosas abomináveis tém que despencar 
rumo à vida infernal. 


VERSO 46 


ui ATAR | 
QQ amarra 141 


yatheha deva-pravaras 
trai-vidhyam upalabhyate 

bhütesu guna-vaicitryãt 
tathanyatranumiyate 


yatha--assim como; iha--nesta vida; deva-pravarah—ó melhores 
entre os semideuses; trai-vidhyam-—três classes de atributos; upa- 
labhyate—são alcançadas; bhitesu—entre todas as entidades vivas; 
guna-vaicitryat—por causa da diversidade da contaminação através 
dos três modos da natureza; tathã--igualmente; anyatra—em outros 
lugares; anumiyate—conclui-se. 


TRADUÇÃO 
Ó melhores entre os semideuses, podemos ver três diferentes va- 
riedades de vida, que são consegientes à contaminação dos três 
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modos da natureza. Portanto, conhecem-se as entidades vivas como: 
pat as, inquietas ou tolas; felizes, infelizes ou com um pouco 
dessas duas caracte: 5; religiosas, irreligiosas ou semi-religiosas. 
Podemos deduzir que, na próxima vida, essas três espécies de natu- 
reza material continuarão exercendo suas ações. 








SIGNIFICADO 
As ações e reações dos três modos da natureza material são visíveis 
nesta vida. Por exemplo, algumas pessoas são muito felizes, outras 
são muito aflitas e algumas sentem uma mistura de felicidade e tris- 
teza. Isto decorre do fato de que, no passado, elas se associaram 
com os modos da natureza material — bondade, paixão e ignorân- 


cia, Como estas variedades são visíveis nesta vida, podemos presumir 
que, de acordo com sua associação com os diferentes modos da na- 
tureza material, as entidades vivas, também em suas próximas vidas, 
serão felizes, infelizes ou terão um pouco dessas duas características. 
Portanto, a melhor conduta que alguém pode tomar é desvincular-se 
dos três modos da natureza material e permanecer sempre transcen- 
dental à contaminação deles. Isto é possível somente quando ele se 
ocupa completamente em serviço devocional ao Senhor. Como Krsna 
confirma no Bhagavad-gità (14.26): 














mám cayo 'vyabhicárena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunàn samatityaitàn 
brahma-bhúyaya kalpate 





** Aquele que se ocupa em pleno serviço devocional, que não cai em 
nenhuma circunstância, transcende de imediato os modos da natu- 
reza material c então chega à plataforma espiritual.” A menos que 
alguém esteja completamente absorto em servir-ao Senhor, sujeita- 
se à contaminação dos três modos da natureza material e portanto 
tem que passar por infelicidade ou uma mistura de felicidade e infe- 
licidade. 





VERSO 47 


adia: re giga rn | 
vd Ara von 
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vartamáno "nyayoh kàlo 
gunabhijñapako yathã 

evarh janmânyayor etad 
dharmadharma-nidarsanam 


vartamünah—o presente; anyayoh—do passado e do futuro; kalah— 
tempo; guna-abhijñapakah—fazendo as qualidades tornarem-se:co- 
nhecidas; yathd—exatamente como; evam—assim; janma—nasci- 
mento; anyayoh—dos nascimentos passados e futuros; etat—isto; 
dharma—principios- religiosos; adharma—princípios. irreligiosos; 
nidarsanam—indicando. 


TRADUÇÃO 
Assim como, no presente, a primavera denota a natureza das pri- 
maveras passadas e futuras, do mesmo modo, esta vida de felici 
dade, de infelicidade ou de uma mistura de ambas as caractei cas 
evidencia as atividades religiosas ou irreligiosas das vidas passadas 
e futuras de alguém. 





SIGNIFICADO 

Não é muito difícil decifrar o passado e o futuro, pois o tempo 
está sob a influência da contaminação dos três modos da natureza 
material. Tão logo chega a primavera, a proliferação costumeira de 
várias espécies de frutos e flores naturalmente se manifesta, e por- 
tanto pode-se concluir que, no passado, a primavera também estava 
enfeitada com frutas e flores e o mesmo acontecer-lhe-á no futuro. 
Nossa repetição de nascimentos é mortes está ocorrendo dentro do 
tempo, e, de acordo com a influência dos modos da natureza, es 
mos recebendo várias classes de corpos é sujeitando-nos a várias 
condições. 





VERSO 48 


ada Rode get fi) 
mas ter ATRAS II 


manasaiva pure devah 
parva-rúpam vipasyati 

anumimarisate 'piúrvam 
manasã bhagavàn ajah 
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mandasü—com a mente; eva—na verdade; pure—em sua morada 
ou dentro do coração de todos como a Superalma; devah—o semi- 
deus Yamarája (divyatiti devah: alguém que é sempre brilhante e ilu- 
minado chama-se deva); pürva-rüpam--a condição religiosa ou 
irreligiosa do passado; vipasyati—observa por completo; anumimarh- 
sate—ele pondera; aparvam—a condição futura; manasã-—com sua 
mente; bhagavan-—que é todo-poderoso; ajah—tão bom como o 
Senhor Brahmã. 

TRADUÇÃO 

O onipotente Yamarája é tão bom como o Senhor Brahma, pois, 
enquanto permanece em sua própria morada ou no coração de todos 
como o Paramâtmã, ele observa mentalmente as atividades passadas 
das entidades vivas e assim entende cómo as entidades vivas agirão 
em vidas futuras. 


SIGNIFICADO 

Ninguém deve considerar Yamarája como um ser vivo comum. 
Ele está no mesmo nível do Senhor Brahma. Ele conta com toda 
a cooperação do Senhor Supremo, que está situado no coração de 
todos, e portanto, pela graça da Superalma, ele, internamente, pode 
ver'o' passado, o presente e o futuro dos seres vivos. A palavra 
anumimarhsate significa que ele toma decisão após consultar a Su- 
perálma. Anu significa “acatar”. As verdadeiras decisões quanto 
às próximas vidas dos seres vivos são tomadas pela Superalma e 
Yamarája é quem executa-as. 


VERSO 49 


AURA q SA A fè | 
o ES 


yathajñas tamasa yukta 
upáste vyaktam eva hi 

na veda púrvam aparam 
nasta-janma-smrtis tathã 


yathü—assim como; ajriah—um ser vivo ignorante; tamasü—em 
dormir; yuktah—ocupado; upaste—age de acordo com; vyaktam— 
um corpo manifesto num sonho; eva—decerto; hi—na verdade; na 
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veda—náo conhece; piirvam—o corpo anterior; aparam—o próximo 
corpo; nasta—perdida; janma=smrtih—a lembranga do nastimento; 
tatha—igualmente. 


TRADUCAO 
Assim como a pessoa adormecida age de acordo com o corpo 
manifesto em seus sonhos e aceita-o como sendo ela própria, do 
mesmo modo, alguém se identifica com o seu corpo atual, o qual 
adquiriu devido às suas ações rel sas ou irreligi s, que praticou 
no passado, e é incapaz de conhecer suas vidas passadas ou futuras. 





SIGNIFICADO 

Um homem se ocupa em atividades pecaminosas porque não sabe 
o que, na sua vida passada, fez para obter este corpo atual que é 
materialmente condicionado e que está sujeito às três misérias. Como 
Rsabhadeva afirma no Srimad-Bhagavatam (5.5.4) ninar pramattah 
kurute vikarma: o ser humano que está enlouquecido pelo gozo dos 
sentidos não hesita em agir pecaminosamente. Yad indriva-pritaya 
aprnoti: em troco de simples gozo dos sentidos, ele executa ações 
pecaminosas. Na südhu manye: isto nào é bom. Yata atmano "yam 
asann api klesada ása dehah: devido a essas acóes pecaminosas, re- 
ceberá outro corpo no qual deverá sofrer assim como, em seu corpo 
atual, sofre devido a suas atividades pecaminosas passadas. Convém 
que se saiba que alguém que não tem conhecimento védico sempre 
age em ignorância do que fez no passado, do que está fazendo no 
presente e do que sofrerá no futuro. Ele jaz em completa escuridão. 
Portanto, o preceito védico diz que tamasi ma; ''Não permaneças 
na escuridão.” Jyotir gama: “Tenta chegar-te à luz." A luz, ou ilu- 
minação, é o conhecimento védico, do qual alguém pode achegar-se 
quando se eleva ao modo da bondade ou quando transcende o modo 
da bondade ocupando-se em serviço devocional ao mestre espiritual 
e ao Senhor Supremo: Descreve isto o Svelasvatara Upanisad (6.23): 





yasya deve pará bhaktir 
yatha deve tatha gurau 

tasyaite kathita hy arthah 
prakasante mahátmanah 
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**Aquelas grandes almas que tém fé inabalável no Senhor e no mestre 
espiritual, todo o conteúdo do conhecimento védico é-lhes automa- 
ticamente revelado.” Os Vedas prescrevem que tad-vijfianartham sa 
gurum evabhigacchet: a fim de tornar-se devoto do Senhor, a pessoa 
deve aproximar-se de um mestre espiritual que conheça todos os 
Vedas e deve fielmente receber orientação dele. Então, o conheci- 
mento dos Vedas ser-lhe-á revelado. Quando o conhecimento védico 
Ihe for revelado, ela sairá da escuridão da natureza material, 

De acordo com sua associação com os modos da natureza mate- 
rial — bondade, paixão e ignorância — a entidade viva obtém uma 
determinada classe de corpo. Exemplo de pessoa associada com o 
modo da bondade é o brahmana qualificado. Tal brãhmana conhece 
o presente, o passado e o futuro porque consulta a literatura védica 
e vê com os olhos dos sastras (sastra-cakguh). Ele pode entender qual 
foi sua vida passada, por que está no corpo atual e como pode li- 
bertar-se das garras de maya e evitar de aceitar outro corpo material. 
Tudo isto torna-se possível àquele que se situa no modo da bonda- 
de; Geralmente, entretanto, as entidades vivas estào absortas nos 
modos da paixáo e da ignoráncia. 

Em todo caso, é o critério da Suprema Personalidade de Deus, 
Paramatmã, que determina se a pessoa recebe um corpo superior 
ou inferior. Como se afirma no verso anterior: 


manasaiva pure devah 
pürva-rüpam . vipasyati 

anumimanmsate "pürvam 
manasa bhagaván ajah 


Tudo depende de bhagavan, ou ajah, o não-nascido. Por que, então, 
alguém se negaria a satisfazer Bhagavân, o qual pode lhe dar um 
corpo melhor? A resposta é qjias tamasa: devido à ignorância crassa. 
Aquele que está em completa escuridão não consegue entender sua 
vida passada nem sua vida futura; ele está simplesmente interessa- 
do em seu corpo atual. Muito embora tenha um corpo humano, a 
pessoa no modo da ignorância e interessada unicamente em seu pre- 
sente corpo é como um animal, pois um animal, estando coberto 
pela ignorância, pensa que a meta última da vida e a felicidade con- 
sistem em comer o máximo possível. O ser humano deve receber edu- 
cação no sentido de entender sua vida passada e de como pode 
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esforgar-se por uma melhor vida futura. Existe até mesmo um livro, 
chamado Bhrgu-samhita, que, de acordo com cálculos astrológicos, 
revela informações sobre as vidas passadas, presente e futuras. De 
alguma forma, a pessoa deve esclarecer-se acerca de seu passado, 
presente e futuro. Interessar-se somente por seu corpo atual etentar 
satisfazer os sentidos ao máximo é próprio de pessoa absorta no 
modo da ignorância. Seu futuro é muito, muito tenebroso. Na ver- 
dade, o futuro é sempre muito tenebroso para alguém que está mer- 
gulhado grosseiramente na ignorância. Especialmente nesta era, a 
sociedade humana está imersa no modo da-ignorância, e portanto, 
sem levar em consideração o passado ou o futuro, todos pensam 
que seu corpo atual é tudo, 


VERSO 50 


ei; gp eia, qa qr a | 
a ra asa lol 


pañcabhih kurute svárthán 
parica vedàtha paricabhih 

ekas tu sodasena trin 
svayarn saptadaso. "snute 


pañcabhih—com os cinco sentidos funcionais (voz, braços, pernas, 
ânus e órgãos genitais); kurute—executa; sva-arthán—seus interes- 
ses desejados; pañca—os cinco objetos dos sentidos (som, forma, 
tato, aroma e paladar); veda—conhece; atha—assim; paricabhih— 
com os cinco sentidos de percepção (ouvir, ver, cheirar, saborear 
e sentir); ekah-—a única; tu—mas; sodasena—com esses quinze fa- 
tores e a mente; trin—das três categorias de experiência (felicidade, 
infelicidade e uma mistura de ambas); svayam-—ela, a própria enti- 
dade viva; saptadasah—o décimo sétimo fator; asnute—desfruta. 





TRADUÇÃO 
Acima dos cinco sentidos de percepção, dos cinco sentidos fun- 
cionais e dos cinco objetos dos sentidos está a mente, que é o décimo 
sexto elemento. Acima da mente, está o décimo sétimo elemento, 
aalma, o próprio ser vivo, que, em- cooperação com os outros de- 
zesseis, desfruta sozinha do mundo material, O ser vivo desfruta de 
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três espécies de situações, a saber, felicidade, infelicidade ou a mis- 
tura das duas. 
SIGNIFICADO 
Todas'as pessoas ocupam-se em trabalhar com suas mãos, pernas 
e outros sentidos simplesmente para alcançar certa meta, de acordo 
com sua imaginação. Desconhecendo a verdadeira meta da vida, que 
consiste em satisfazer o Senhor Supremo, todos tentam desfrutar 
dos cinco objetos dos sentidos, a saber, forma, som, paladar, aroma 
e tato. Por desobedecer ao Senhor Supremo, a pessoa é posta em 
condições materiais, e então, recusando-se a seguir as instruções da 
Suprema Personalidade de Deus, recorre a expedientes imaginários 
e tenta melhorar sua situação. Entretanto, o Senhor Supremo é tão 
bondoso que vem pessoalmente para instruir a entidade viva confu- 
sa, orientando-a sobre como agir obedientemente e então, de modo 
gradual, retornar ao lar, retornar ao Supremo, onde pode alcançar 
uma vida eterna e pacífica, plena de bem-aventurança e conhecimen- 
to. A entidade-viva tem um corpo, que é uma combinação muito 
complicada de elementos materiais, e, com este corpo, luta sozinha, 
como indicam neste'verso as palavras ekas tu. Por exemplo, se 
alguém está lutando no oceano, tem que nadar sozinho. Embora 
muitos outros homens e seres aquáticos estejam nadando no oceano, 
ele deve cuidar de si próprio porque nenhum outro ser ajudá-lo-á. 
Portanto, este verso indica que o décimo sétimo item, a alma, tem 
que agir sozinha: Embora ela tente criar sociedade, amizade e amor, 
ninguém, a não ser Krsna, o Senhor Supremo, será capaz de ampará- 
la: Logo, ela deve interessar-se apenas em como satisfazer Krsna. 
Isto também é o que Krsna quer (sarva-dharmán parityajya mam 
ekam saranarh vrajá). As pessoas confundidas pelas condições ma- 
teriais, tentam manter-se unidas, porém, embora lutem pela unida- 
de entre os homens e as nações, todas as suas tentativas são fúteis. 
Sozinho, cada um deve lutar para sobreviver em meio aos muitos 
elementos da natureza. Portanto, tudo o que nos resta, como Krsna 
aconselha, é rendermo-nos a Ele, pois Ele pode ajudar-nos a livrar- 
mo-nos do oceano da ignorância. Sri Caitanya Mahâprabhu, por- 
tanto, ora: 
ayi nanda-tanuja kinkaram 
patitam mam visame bhavambudhau 
krpayã tava püda-pankaja- 
sthita-dhüli-sadrsam vicintaya 
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“Ó Krsna, amado filho de Nanda Maharája, sou Teu servo eterno, 
mas, de alguma forma, caí neste oceano de ignorância; e, embora 
esteja lutando mui arduamente, não vejo como conseguirei salvar- 
Me. Se fizeres o favor de resgatar-Me e colocar-Me como uma das 
partículas de poeira a Teus pés de-lótus, isto Me salvará.” 

De maneira semelhante, Bhaktivinoda Thãkura canta: 


anâdi karama-phale, padi” bhavarnava-jale, 
taribare nā dekhi upāya 


“Meu querido Senhor, não consigo lembrar-me quando foi que, de 
alguma forma, caí neste oceano de ignorância, é agora não vejo de 
que maneira poderei salvar-me.”” Devemos lembrar-nos de que todos 
são responsáveis por suas próprias vidas. Se um indivíduo torna-se 
devoto puro de Krsna, então ele liberta-se do oceano de ignorância. 


VERSO 51 


akaa derse fok Red wed i 
si e RR st 


tad etat sodasa-kalam 
lingam sakti-trayam mahat 

dhatte "nusamsrtim pumsi 
harsa-soka-bhayartidam 


tat—portanto; efat—este; sodasa-kalam—composto de dezesseis 
partes (a saber, os dez sentidos, a mente e os cinco objetos dos sen- 
tidos); liñgam—o corpo sutil; Sakti-trayam—o efeito dos trés modos 
da natureza material; mahat—insuperável; dhatte—dá; anusamsr- 
tim—rotacáo e transmigracáo quase perpétuas em diferentes espécies 
de corpos; pumsi—á entidade viva; harsa—júbilo; Soka—lamentacio; 
bhaya—medo; arti—miséria; dam—o qual dá. 


TRADUÇÃO 
O corpo sutil é composto de dezesseis partes: os cinco sentidos 
com os quais se adquire conhecimento, os cinco sentidos funcionais, 
os cinco objetos do gozo dos sentidos e a mente. Este corpo sutil 
é consegiiente aos três modos da natureza material. Ele é constituído 
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de desejos fortes e insuperáveis, e portanto faz com que, na vida 
humana, na vida animal ou na vida de semideus, a entidade viva 
transmigre de um corpo a outro. Ao adquirir um corpo de semideus, 
a entidade viva certamente fica muito feliz; ao obter um corpo 
humano, ela está sempre se lamentando; e, ao obter um corpo de 
animal, ela está sempre com medo. Contudo, em qualquer circuns- 
tância, sua situação é realmente miserável. Sua condição miserável 
chama-se samsrti, ou transmigracáo na vida material. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, explica-se a essência da vida material condicionada. 
Vida-após vida, a entidade viva, O décimo sétimo elemento, está 
lutando sozinha, Essa luta chama-se sarsrti, ouvida material con- 
dicionada. No Bhagavad-gitã afirma-se que a força da natureza ma- 
terial é insuperavelmente forte (daivT hy esã gunamayt mama maya 
duratyayã). Em diferentes corpos, a natureza material aflige a enti- 
dade viva, mas se ela rende-se à Suprema Personalidade de Deus, 
liberta-se desse emaranhamento, como se confirma no Bhagavad- 
gità (màm eva ye prapadyante máyam etám taranti te). Assim, sua 
vida torna-se exitosa. 


VERSO 52 


e atirada | 
gate ETR AA E NARI 


dehy ajño “jita-sad-vargo 
necchan karmāni kāryate 

kośakāra ivātmānam 
karmanācchādya muhyati 


dehi—a alma corporificada; ajfiah—sem conhecimento perfeito; 
ajita-sat-vargah—que nào controlou os sentidos de percepção e a 
mente; na icchan—sem desejar; karmâni— atividades para.o benefí- 
cio material; karyate—é levada a executar; kosakarah—o bicho-da- 
seda; iva—como; dimánam—ela própria; karmand—de atividades 
fruitivas; acchadya—cobrindo-se; muhyati—fica atarantada. 


A história de Ajámila 


TRADUCAO 
A tola entidade viva corporificada, incapaz de controlar seus sen- 
tidos e sua mente, toma atitudes que vão de encontro aos seus dese- 
jos, pois é forçada a agir de acordo com a influência dos modos 
da natureza material. Ela é como um bicho-da-seda que usa a sua 
própria saliva para criar um casulo no qual depois fica preso sem 
ibilidade de escapar. A entidade viva aprisiona-se na rede de suas 
idades fruitivas e depois não pode encontrar maneira 
de libertar-se. Assim, vive atarantada, confusa e morre vezes e mais 
vezes. 








SIGNIFICADO 
Como já se explicou, a influência dos modos da natureza é muito 
forte. A entidade viva enredada em diferentes classes de atividades 
fruitivas é como um bicho-da-seda aprisionado num casulo. Livrar-se 
é-lhe muito difícil a menos que lhe venha ajuda da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 


VERSO 53 


A RU a gara | 
we ra: al it: rio UI 


na hi kascit ksanam api 
jâtu tisthaty akarma-krt 

küryate hy avasah karma 
gunaih svabhavikair balat 


na—náo; hi—na verdade; kascit—ninguém; ksanam api—sequer 
por um momento; jatu--em tempo: algum; Listhati—permanece; 
akarma-krt—sem fazer nada; kãryate--ele é levado a executar; hi—na 
verdade; avasah—automaticamente; karma=—atividades fruitivas; 
gunaih—pelos trés modos da natureza; svabhavikaih—que sáo pro- 
duzidas pelas suas próprias tendéncias em vidas passadas; balat—á 
forca. 


TRADUÇÃO 
Nem mesmo uma única entidade viva pode permanecer sem ocupa- 
ção sequer por um momento. Todos têm que agir conforme sua ten- 
dência natural ditada pelos três modos da natureza material, pois 
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essa tendéncia natural forcosamente faz com que elas ajam de de- 
terminada maneira. 


SIGNIFICADO 

Svabhavika, owtendência natural, é o fator mais importante que 
induz alguém à executar ação. A tendência natural de todos é servir, 
porque a entidade viva é serva eterna de Deus. A entidade viva quer 
servir, porém, devido ao seu esquecimento de sua relação com o 
Senhor Supremo, ela serve sob. os modos da natureza material e in- 
venta vários tipos de servico, tais como socialismo, humanitarismo 
e altruísmo. Contudo, as pessoas devem iluminar-se pelos princípios 
do Bhagavad-gità e aceitar a instrucáo da Suprema Personalidade 
de: Deus, que as aconselha a rejeitar todas as tendências naturais de 
prestar serviço material sob diferentes designações e adotar o'serviço 
ao Senhor: Nossa tendência natural original é agirmos em consciên- 
cia de Krsna, porque-nossa verdadeira natureza é espiritual. O dever 
do ser humano é compreender que, como ele é essencialmente espi- 
rito, tem que limitar-se às tendências espirituais e não deve deixar 
se arrastar por tendências materiais. Srila Bhaktivinoda Thakura, 
portanto, canta: 


(miche) mayara vase, yaccha bhese”, 
khüccha hübudubu, bhài 


**Meus queridos irmáos, estais sendo.arrastados pelas ondas da ener- 
gia material e estais sofrendo em muitas condições miseráveis. Às 
vezes, estais vos afogando nas ondas da natureza material, e, outras 
vezes, tal qual um nadador que luta no oceano, ficais debatendo- 
vos." Como confirma Bhaktivinoda Thákura, essa tendéncia de ser 
bombardeado pelas ondas de maya pode transformar-se em tendén- 
cia natural, original, que éespiritual, quando:a entidade viva passa 
a compreender que eternamente é krsna-dãsa, servo de Deus, Krsna. 


(jiva) krsna-düsa, ei visvasa; 
karle ta" ãra duhkha nãi 


Se, ao invés de servir a. màyà sob diferentes designagoes, alguém uti- 
liza sua atitude de prestar serviço e passa a servir ao Senhor Supremo 
então ele fica numa posição segura-e as dificuldades acabarão. Se, 
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através do processo de compreender o conhecimento perfeito que 
o próprio Krsna transmite na literatura védica, a pessoa recupera 
sua tendência original e natural na forma de vida humana, sua vida 
será exitosa: 


VERSO 54 


FAA a a! 
aa aa aaa A e 


labdhvà nimittam avyaktara 
vyaktavyaktarh bhavaty uta 

yatha-yoni yatha-bijam 
svabhavena balivasã 


labdhva-—tendo obtido; nimittam—a causa; avyaktam invisível 
ou desconhecida pela pessoa; vyakta-avyaktam-—-manifesto ou ima- 
nifesto, ou o corpo grosseiro e o corpo sutil; bhavati=-passar a exis- 
tir; uta—decerto; yatha-yoni—tal qual a»máe; yatha-bijam—tal qual 
o pai; sva-bhavena—pela tendência natural; baliyasa-—que é muito 
poderosa. 


TRADUÇÃO 

As atividades fruitivas que o ser vivo executa, sejam piedosas ou 
impiedosas, são a causa subjacente para a satisfação dos seus desejos. 
Esta causa invisível é a raiz dos diferentes corpos da entidade viva. 
Devido ao seu desejo intenso, a entidade viva nasce numa família 
em particular e recebe um corpo que é ou como o de sua mãe ou 
como o de seu pai. Os corpos grosseiros e sutis são criados de acordo 
com o seu desejo. 


SIGNIFICADO 
O corpo grosseiro é produto do corpo'sutil. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (8.6): 


yam yam vàpi smaran bhâvam 
tyajaty ante kalevaram 

tam tam evaiti kaunteya 
sada tad-bhava-bhavitah 
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“Qualquer que seja o estado de existência de que alguém se lembre 
ao-deixar ocorpo, esse mesmo estado ele alcançará impreterivelmen- 
te." Na hora da morte, a-atmosfera do corpo sutil é criada pelas 
atividades do corpo grosseiro. Assim, o corpo grosseiro age no de- 
curso da vida, e o corpo sutil age na hora da morte. O corpo sutil, 
que se chama liriga, o corpo do desejo, é a base para o desenvolvi- 
mento de uma espécie particular de corpo grosseiro, que é ou como 
o de nossa mãe ou como o de nosso pai. De acordo com o Rg Veda, 
se na hora do ato sexual as secreções da mãe são mais profusas que 
as do pai, a criança receberá um corpo feminino, e se as secreções 
do pai forem mais profusas que as da mãe, a criança receberá um 
corpo masculino. Estas são as leis sutis da natureza, que agem de 
acordo com o desejo da entidade viva. Se o ser humano é ensinado 
a mudar seu corpo sutil através do processo de desenvolver a cons- 
ciência de Krsna, na hora da morte o corpo sutil criará um corpo 
grosseiro no qual ele será um devoto de Krsna, ou se ele for ainda 
mais perfeito, não precisará aceitar outro corpo material, mas obte- 
rá imediatamente um corpo espiritual e assim voltará ao lar, voltará 
ao Supremo, Este é o método da transmigração da alma. Portanto, 
ao invés de tentar unir a sociedade humana através de pactos para 
o gozo dos sentidos que nunca podem ser concretizados, é bem 
melhor ensinar às pessoas como tornarem-se conscientes de Krsna 
e voltar ao lar, voltar ao Supremo.'Isto é verdade tanto agora quanto 
em-qualquer época: 


VERSO 55 


ws safa gera fla: | 
sea rafa un 


esa prakrti-sangena 
purusasya viparyayah 

astt sa eva na cirad 
Tsa-sangad viliyate 


esah—essa; prakrti-sangena—por'causa da associagáo com a na- 
tureza material; purusasya—da entidade viva; viparyayah—uma si- 
tuação de esquecimento ou uma situação incômoda; astt—passou a 
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existir; sah—essa posicáo; eva—na verdade; na—náo; cirat—levan- 
do muito tempo; zsa-sarigat—na associação com o Senhor Supremo; 
villyate—é subjugada. 


TRADUCAO 
Como está associada com a natureza material, a entidade viva 
encontra-se em posicáo incómoda, mas se, na forma de vida huma- 
na, ela aprende a associar-se com a Suprema Personalidade de Deus 
ou com Seu devoto, essa posição pode ser subjugada. 


SIGNIFICADO 

A palavra prakrti significa natureza material, e purusa pode 
também referir-se à Suprema Personalidade de Deus. Se alguém 
deseja continuar sua associação com prakrti, a energia feminina de 
Krsna, e manter-se separado de Krsna pensando que é capaz de des- 
frutar de prakrti, ele tem que ir levando sua vida condicionada. En- 
tretanto, se ele muda de consciéncia e associa-se com a suprema 
pessoa original (purusarm sasvatam), ou com Seus associados, pode 
escapar do enredamento da natureza material. Como se confirma 
no Bhagavad-gitã (4.9), janma karma ca me divyam evam yo vetti 
tattvatah: devemos simplesmente compreender Krsna, a Pessoa Su- 
prema, no que se refere:à Sua forma, nome, atividades e passatem- 
pos. Isso manter-nos-á sempre em associação com Krsna. Tyaktva 
deham punar janma naiti màm eti.so "rjuna: assim, após abandonar 
o corpo material grosseiro não precisaremos receber outro corpo 
grosseiro, mas um corpo espiritual com o qual voltaremos ao lar, 
voltaremos ao Supremo. Assim, poremos termo à tribulação causa- 
da por nossa associação com a energia material. Em suma, a enti- 
dade viva é serva eterna de Deus, porém, devido ao seu-desejo de 
assenhorear-se da matéria, vem ao mundo material e fica atada às 
condições materiais. Liberação significa abandonar essa falsa cons- 
ciência e reviver nosso serviço original ao Senhor. Esse retorno à 
vida original chama-se mukti, como confirma-se no Srimad-Bhàga- 
vatam (muktir-hitvànyathà rüpam svarüpena vyavasthitih). 








VERSOS 56—57 


aga: oa: | 
sat seien: sepampeafisg: lá 
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aa. DEA | 
AAA: MOT 


ayam hi sruta-sampannah 
stla-vrtta-gunálayah 

dhrta-vrato mrdur dântah 
satya-vàn mantra-vic chucih 


gurv-agny-atithi-vrddhânam 
Susrüsur anahankrtah 

sarva-bhúta-suhrt sadhur 
mita-vàg anasüyakah 


ayam—essa pessoa (conhecida como Ajámila); hi—na verdade; 
sruta-sampannah—bem-educada em conhecimento védico; si/a—de 
bom caráter; vrtta—boa conduta; guna—e boas qualidades; alayah— 
o'reservatório; dhrta-vratah—fixa na execução dos preceitos védi- 
cos; mrduh—muito meiga; dantah—controlando por completo a 
mente e os sentidos; satya-vak—sempre veraz; mantra-vit—sabendo 
cantar os hinos védicos; Sucih—sempre muito limpo e asseado; 
guru-—o mestre espiritual; agni—o deus do fogo; atithi—convidados; 
vrddhanam-—e aos antigos membros da familia; Susrasuh—mui res- 
peitosamente ocupado no serviço; anahankrtah—sem orgulho ou 
falso prestígio; sarva-bhitta-suhrt--amigável com todas as entidades 
vivas; sâdhuh--bem-comportado (ninguém podia encontrar falha 
alguma em seu caráter); mita-vak—falando com muito cuidado para 
evitar dizer tolices; anasiyakah—não-invejoso. 


TRADUÇÃO 

No começo, esse brâhmana chamado Ajâmila estudou todos os 
textos védicos. Ele era um reservatório de bom caráter, boa conduta 
e boas qualidades. Firmemente estabelecido em executar todos os 
preceitos védicos, ele era muito meigo e gentil, e mantinha sua mente 
e seus sentidos sob controle. Além disso, era sempre veraz, sabia 
cantar os mantras védicos, e era também muito puro. Ajâmila mos- 
trava muito respeito a seu mestre espiritual, ao deus do fogo, aos 
convidados e aos membros mais velhos de sua família. Na verdade, 
estava livre do falso prestígio. Era íntegro, benevolente para com 
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todas as entidades vivas e bem-comportado. Nunca falava tolices 
nem invejava ninguém. 


SIGNIFICADO 

Os mensageiros de Yamaraja, os Yamadiútas, estão explicando a 
verdadeira posição de piedade e impiedade e como a entidade viva 
enreda-se neste mundo material. Descrevendo a história da vida de 
Ajâmila, os Yamudútas relatam que, no começo, ele era um sábio 
entendido em literatura védica. Ele era bem-comportado, limpo e 
asseado, e muito bondoso com todos. De fato, ele tinha todas as 
boas qualidades. Em outras palavras, ele era um brahmana perfeito. 
Espera-se que um brãhmana seja perfeitamente piedoso, siga todos 
os princípios reguladores e tenha todas as boas qualidades. Os'sin- 
tomas de piedade são explicados nestes versos. Srila Virarághava 
Acàrya comenta que dhrta-vrata significa dhrtam vratar stri-sanga- 
rahityatmaka-brahmacarya-rapam. Em outras palavras, Ajâmila 
seguia as regras e regulações de celibato como um brahmacart per- 


feito e era muito bondoso de coração, veraz, limpo e puro. Nos 
versos seguintes, descrever-se-á como, apesar de ter todas essas qua- 
lidades, ele caiu e assim chegou a ser ameaçado de receber a punição 
de Yamarája. 


VERSOS 58—60 


e da ar fas: 
AA Sum: megan ici 
«xd wr weg we ferm | 
dem a ng Ad aa mn 
qa ara a ferra | 
AA eanan liSl 


ekadāsau vanarı yātah 
pitr-sandeśa-krd dvijah 

adaya tata avrttah 
phala-puspa-samit-kusan 


dadarsa kaminam kañcic 
chüdram saha bhujisyaya 
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pitvã ca madhu maireyam 
madüghürnita-netraya 


mattaya vislathan-nivya 
vyapetarà nirapatrapam 

kridantam anugayantam 
hasantam anayântike 


ekada--certa vez; asau—esse Ajâmila; vanam yàtah-—-foi à flores- 
ta; pitr—de seu pai; sandesa—a ordem; krt=-cumprindo; dvijah—o 
brâhmana; adaya—colhendo; tatah—da floresta; avrttah--regres- 
sando; phala-puspa—frutas e flores; samit-kusan—duas espécies de 
gramíneas, conhecidas como samit e kusa; dadarsa—viu; kàümi- 
nam-—muito luxurioso; kañcit—alguém; sadram—um homem de 
quarta classe, um Sidra; saha—juntamente com; bhujisyayd—uma 
criada ordinária, ou prostituta; pltva—após beberem; ca—também; 
madhu—néctar; maireyam—teito da flor soma; mada—pela embria- 
guez; dgharnita—girando; netrayd—seus olhos; mattayd—embria- 
gada; vislathatnivya—cuja roupa estava solta; vyapetam—degradado 
do comportamento digno; nirapatrapam-—sem medo da opinião 
pública; kridantam—ocupado em gozo; anugãyantam--cantando; 
hasantam—sorrindo; anaya—dela; antike—bem pertinho. 








TRADUÇÃO 
Certa vez, esse brâhmana Ajâmila, seguindo a ordem de seu pai 
foi à floresta colher frutas, flores e duas espécies de gramíneas, cha- 
madas samit e kusa. No caminho de volta para casa, deparou com 
um $údra, um muitíssimo luxurioso homem de quarta classe, que 
desavergonhadamente abraçava e beijava uma prostituta. O $údra 
sorria, cantava e alegrava-se como se este seu comportamento fosse 
gno. Tanto o $údra quanto a prostituta estavam embriagados. Os 
olhos da prostituta giravam de embriaguez, e sua roupa afrouxara- 

se. Foi nesse estado que Ajamila os viu. 











SIGNIFICADO 
Enquanto percorria-a via pública, Ajâmila deparou com um 
homem de quarta classe e uma prostituta, que aqui são vividamente 
descritos. A embriaguez às vezes manifestava-se mesmo em eras re- 
motas, embora não mui frequentemente. Contudo, nesta era de Kali, 
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tal pecado é visto em toda parte, pois as pessoas do mundo inteiro 
perderam a vergonha. Outrora, ao presenciar a cena em que figura- 
vam o sidra bêbado e a prostituta, Ajâmila, que era um brahmacari 
perfeito, ficou abalado. Hoje em dia, semelhante pecado é comum 
em muitos lugares, e em consequência disso devemos analisar a po- 
sição de um estudante brahmacart que vê tal comportamento. Se ele 
não for extremamente forte em'seguir os princípios reguladores, é 
muito difícil que esse brahmacãrt permaneça firme. Entretanto, se 
alguém adota mui seriamente a consciência de Krsna, pode resistir 
a provocações criadas pelo pecado. Em nosso movimento da cons- 
ciência de Krsna, proibimos o sexo ilícito, a intoxicação, o consumo 
de carne e os jogos de azar. Em Kali-yuga, ver uma mulher embria- 
gada e seminua abraçando um bêbado é muito comum, especialmente 
nos países ocidentais, e controlar-se após ver essas coisas é muito 
difícil. Contudo, se, pela graça de Krsna, a pessoa mantém-se fiel 
aos principios reguladores e canta o mantra Hare Krsna, Krsna com 
certeza protegé-la-á. Na verdade, Krsna diz que seu devoto nunca 
sai perdendo (kaunteya pratijanthi na me bhaktah pranasyati). Por- 
tanto, todos os discípulos que praticam a consciência de Krgna devem 
obedientemente seguir os princípios reguladores e permanecer fixos 
em cantar os santos nomes do Senhor. Então, não será preciso temer. 
Caso contrário, sua posição será muito perigosa, especialmente nesta 
Kali-yuga. 








VERSO 61 


aia a TA | 
aa e e AÑ AR 


drstvã tam kâma-liptena 
bahuna parirambhitam 

jagàma hrc-chaya-vasam 
sahasaiva vimohitah 


drstva—vendo; tám—a ela (a prostituta); kama-liptena—enfeitado 
com acafráo para provocar desejos luxuriosos; bahuna—com o 
braco; parirambhitam—abracava; jagama—foi; hrt-saya—dos dese- 
jos luxuriosos dentro do coracáo; vasam—sob o controle; sahasa— 
subitamente; eva—na verdade; vimohitah—estando iludido. 
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TRADUÇÃO 
O súdra, cujo braço estava decorado com pó de cúrcuma, abra- 
«ava a prostituta. Quando Ajamila viu-a, os desejos luxuriosos, que 
estavam adormecidos em seu coração, emergiram, e, iludido, deixou- 
se ficar sob o controle deles. 


SIGNIFICADO 
Afirma-se que quando alguém esfrega em seu corpo cürcuma, ele 
atrai os desejos luxuriosos da pessoa do sexo oposto. A palavra 
kàma-liptena denota que o südra estava com o corpo untado de 
cúrcuma. 


VERSO 62 
AAA AA UTE | 
o US 


stambhayann ütmanátmànam 
yavat sattvamñ yatha-srutam 
na sasaka samâdhatum 
mano madana-vepitam 





stambhayan—tentando controlar; ãtmanã—com a inteligência; 
ütmünam-—a mente; yavat sattvam—na medida que Ihe era possivel; 
vathã-srutam-—lembrando-se da instrução (de celibato, brahmacarya, 
de nem sequer olhar para uma mulher); na—náo; sasaka—era capaz; 
samâdhatum—de controlar; manah—a mente; madana-vepitam— 
agitada por Cupido-ou por desejos luxuriosos. 


TRADUÇÃO 
Na medida do possível, ele, pacientemente, tentava lembrar-se das 
instruções dos $astras de que não deveria sequer olhar para uma 
mulher. Com a ajuda deste conhecimento e de seu intelecto, ele 
tentou controlar seus desejos luxuriosos, porém, devido à força de 
Cupido dentro de seu coração, não conseguiu controlar a mente. 


SIGNIFICADO 
“Amenos que alguém seja-muito forte em conhecimento, paciência 
e comportamento corpóreo, mental e intelectual adequados, refrear 
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os desejos luxuriosos é extremamente difícil. Assim, após ver um 
homem abraçando uma jovem mulher e fazendo praticamente tudo 
oque se exige da vida sexual, mesmo um brãhmana plenamente qua- 
lificado, como esse que acabou de ser acima descrito, não pôde con- 
trolar seus desejos luxuriosos e tampouco abster-se de ouvir o seu 
comando. Devido à força da vida materialista, manter o autocon- 
trole é extremamente difícil para quem não está sob especial proteção 
da Suprema Personalidade de Deus, através do serviço devocional. 


VERSO 63 


afirme fa: 
THE a A ATA E 11520 


tan-nimitta-smara-vyaja- 
graha-grasto vicetanah 

tàm eva manasà dhyayan 
sva-dharmad virarama ha 


tat-nimitta—decorrente do fato de-té-la visto; smara-vyaja— 
agarrando-se á.sua atitude de sempre estar pensando nela; graha- 
grastah—sendo interceptos em um eclipse; vicetanah—tendo se 
esquecido completamente de sua verdadeira posição; tâm—nela; 
eva—decerto; manasãà-—com a mente; dhyãyan—meditando; sva- 
dharmãt—dos princípios reguladores executados por um brâhmana; 
viraráma ha—afastou-se por completo. 


TRADUÇÃO 

Da mesma maneira que o Sol e a Lua são eclipsados por um pla- 
neta inferior, o brâhmana perdeu todo o seu bom senso, Agarrando- 
se a esta situação, ele vivia pensando na prostituta, e dentro de pouco 
tempo convidou-a para trabalhar como serva em sua casa, e então 
abandonou todos os princípios reguladores em que se alicerça a vida 
bramínica. 

SIGNIFICADO 

Falando este verso, Sukadeva Gosvámi procura incutir na mente 
do leitor que a elevada posição bramínica de Ajâmila desmoronou 
assim que ele associou-se com a prostituta, tanto que ele se esque- 
ceu de todas as suas atividades bramínicas. Entretanto, no final de 
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sua vida, quando cantou as quatro sílabas do nome de Náráyana, 
ele pôde ser salvo do gravíssimo perigo de cair. Svalpam apy asya 
dharmasya trayate mahato bhayat: mesmo um pouco de serviço de- 
vocional pode salvar-nos do maior perigo. O serviço devocional, que 
começa com o cantar do santo nome do Senhor, é tão poderoso que, 
mesmo que alguém se entregue a atividades sexuais, é, conseguen- 
temente caia da elevada posição de brahmana, ele pode salvar-se de 
todas as calamidades se, de alguma forma, canta o santo nome do 
Senhor. Este é o poder extraordinário do santo nome do Senhor. 
Portanto, no Bhagavad-gitã aconselha-se que a pessoa não se esqueça 
de cantar o santo nome por um momento sequer (satatam kirtayanto 
mam yatantas ca drdha-vratah). Sáo tantos os perigos neste mundo 
material que a qualquer/momento alguém pode cair'de uma posição 
elevada. Todavia, se ele se mantiver sempre puro e fixo, cantando 
o mahã-mantra Hare Krsna, será salvo e, quanto a isto, não restam 
dúvidas. 


VE 





O 64 


ama irma furta amen 
errei: corto srta mum GEN 


tam eva fosayüm ása 
pitryenürthena yavata 

grâmyair manoramaih kâmaih 
prasideta yathã tathã 


tam—a ela (a prostituta); eva—na verdade; tosayam asa—ele 
teritou satisfazer; pitryena—ele obteve através do árduo trabalho do 
seu'pai; arthena-— com o dinheiro; vavata—durante todo o tempo 
possível; gramyaih—materiais; manah-ramaih-— agradáveis à mente 
dela; kamaih—através de presentes para o gozo dos sentidos; pra- 
sideta—ela ficasse satisfeita; vatha—a fim de que; tatha—dessa 
maneira. 


TRADUCAO 
Assim, para satisfazer a prostituta com vários presentes materiais, 
Ajámila passou a gastar todo o dinheiro que herdara de seu pai, de 
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modo que ela permanecesse satisfeita com ele. Enfim, para satisfa- 
zer a prostituta, abandonou todas as suas atividades bramínicas. 


SIGNIFICADO 

Mundo afora, existem muitos exemplos onde, mesmo uma pessoa 
pura, deixando-se atrair por uma prostituta, gasta todo o dinheiro 
que herdou. A caça a prostitutas é tão abominável que o desejo de 
Contato sexual com prostitutas pode arruinar o caráter da pessoa, 
destruir sua posição elevada e corroer todo o seu dinheiro. Portan- 
to, o sexo ilícito é estritamente proibido. Deve-se ficar satisfeito com 
a esposa obtida através de matrimônio legal, pois mesmo um leve 
desvio causará dano. O grhastha consciente de Krsna deve sempre 
lembrar-se disso. Ele sempre deve viver satisfeito com sua única 
esposa e ficar em paz simplesmente cantando o mantra Hare Krsna. 
Caso contrário, a qualquer momento, poderá cair de sua posição, 
como exemplifica o caso de Ajâmila. 


VERSO 65 


fat errata qa mE sofra | 
Rainen: Aaga: 


vipram sva-bharyam apraudham 
kule mahati lambhitâm 

visasarjacirát papah 
svairinyapünga-viddha-dhih 





vipram—a filha de um 'bráhmana; sva-bharyam—sua esposa; 
apraudham-—não muito idosa” (jovem); kule—de uma família; 
mahati—muito respeitável; lambhitam—casado; visasarja—abando- 
nou; acirat—mui rapidamente; papah-—sendo pecaminoso; svaiFi- 
nyà—da prostituta; apariga-viddha-dhth— sua inteligencia trespassada 
pelo olhar luxurioso. 





TRADUCAO 
Porque sua inteligência deixou-se trespassar pelo olhar luxurioso 
da prostituta, o brahmana Ajâmila, tornando-se sua vítima, entre- 
gou-se a atos pecaminosos na associação dela. Ele inclusive chegou 
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a abandonar a companhia de sua belíssima e jovem esposa, que viera 
de uma respeitabilíssima família de bráhmanas. 


SIGNIFICADO 
Habitualmente, todos são elegíveis a herdar a propriedade paterna, 
e Ajâmila também herdou o dinheiro de;seu pai. Mas que ele fez 
do dinheiro? Ao invés de aplicar o dinheiro a serviço de Krsna, ele 
O investiu a serviço de uma prostituta. Portanto, ele estava conde- 
nado e era passível de punição por Yamarája. Como isto aconteceu? 
Ele caiu vítima do perigoso e luxurioso olhar de uma prostituta. 


VERSO 66 


qa arms ama uq t 
TEN: gef: GARTIS 


yatas tatas copaninye 
nyáyato 'nyayato dhanam 
babharasyah kutumbinyah 
kutumbam manda-dhir ayam 


yatah tatah-—onde quer que fosse possível, da: maneira que fosse 
possível; ca—e; upaninye—obtinha; nyàyatah—honestamente; anyà- 
yatah—desonestamente; dhanam—dinheiro; babhara—ele mantinha; 
asyâh—dela; kutum-binyah-—tendo muitos filhos e filhas; kutum- 
bam—a familia; manda-dhih-—destituído de toda a inteligência; 
ayam-—essa pessoa (Ajâmila). 


TRADUÇÃO 
Embora nascido em família brahmana, esse patife, destituído de 
inteligência devido à associação com a prostituta, sempre dava um 
jeito de ganhar dinheiro, fosse de maneira honesta ou desonesta, 
e usava-o para manter os filhos e filhas da prostituta. 





VERSO 67 


A a aaa 
aa ft REA o 
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yad asaw sastram' ullanghya 
svaira-cáry ati-garhitah 

avartata ciram kalam 
agháyur asucir malat 


yat—porque; asau—esse brahmana; sastram ullanghya—transgre- 
dindo as leis do Sastra; svairascarr—agindo irresponsavelmente; ati- 
garhitah—muitíssimo condenado; avartata—levou; ciram.kalam— 
um longo tempo; agha-ayuh—cuja vida foi cheia de atividades pe- 
caminosas; asucilt —impuro; malat—devido ao vício: 





TRADUÇÃO 
Esse brâhmana irresponsável levou toda a sua longa vida trans- 
gredindo todas as regras e regulações da escritura sagrada, vivendo 
extravagantemente e comendo alimentos preparados por uma pros- 
tituta, Portanto, ficou cheio de pecados, impuro e viciado em ativi- 
dades proibidas. 





NIFICADO 

O alimento preparado por uma mulher ou homem impuros e pe- 
caminosos, especialmente por uma prostituta, é extremamente con- 
taminado. Ajâmila comia tais alimentos, e portanto estava sujeito 
a ser punido por Yamarãja. 


VERSO 68 


aa vá rea: qa GA | 
amis a q AÑ 1 


tata enam danda-pàneh 
sakasam krta-kilbisam 

nesyâmo 'krta-nirvesam 
yatra dandena suddhyati 


tatah—portanto; enam—a ele; danda-paneh—de Yamarája, que 
é autorizado a punir; sakasam—á presença; krta-kilbisam—que 
regularmente cometeu todas as atividades pecaminosas; nesyâmah— 
levaremos; akrta-nirvesam-—que não se submeteu à expiação; vatra— 
onde; dandena-—através da punição; suddhyati—ele purificar-se-á. 
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TRADUÇÃO 
Ajâmila não se submeteu à expiação. Portanto, devido à sua vida 
pecaminosa, temos que levá-lo à presença de Yamarāja para ser pu- 
nido. Lá, de acordo com a quantidade dos seus atos pecaminosos, 
ele será punido e assim purificar-se-á. 








SIGNIFICADO 

Os Visnudütas proibiram os Yamaditas de levar Ajámila a Yama- 
rája, e por isso os Yamaditas explicaram que levar tal homem até 
Yamarája era a atitude correta. Como não se submetera à expiação 
de seus atos pecaminosos, Ajâmila devia ser levado até Yamaraãja 
para ser purificado. Quando um homem comete assassinato, torna- 
se pecaminoso, é portanto ele também tem que ser morto; caso con- 
trário, após a morte, ele terá que sofrer muitas reações pecaminosas. 
Analogamente, à punição imposta por Yamarája é um processo de 
purificar as mais: abomináveis pessoas pecaminosas. Portanto, os 
Yamadiitas pediram aos Visnudútas que não os impedissem de levar 
Ajâmila a Yamarája. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “A his- 
tória de Ajamila."* 


CAPÍTULO DOIS 


Ajâmila é libertado pelos Visnudütas 


Neste capítulo, os mensageiros de Vaikuntha explicam aos Yama- 
dútas as glórias do cantar do santo nome do Senhor. Os Visnuditas 
disseram: “* Atos impiedosos estão sendo executados agora na própria 
assembléia de devotos, pois alguém que não é passível de punição 
está sendo levado para ser castigado na assembléia de Yamaraja. 
A massa da população é desamparada e depende do governo para 
a sua segurança, porém, se o governo aproveita-se disso para dani- 
ficar os cidadãos, onde eles irão parar? Vemos perfeitamente que 
Ajâmila não deve receber punição, embora estejais tentando levá-lo 
a Yamarája para ser punido.” 

Foi devido ao fato de glorificar o santo nome do Senhor Supremo 
que Ajâmila não era passível de punição. Os Visnudútas explicaram 
isto da seguinte maneira: “Simplesmente cantando uma vez o santo 
nome de Náráyana, este brahmana livrou-se das reações da vida 
pecaminosa. Na verdade, ele libertou-se náo apenas dos pecados 
desta vida, mas dos pecados de muitos e muitos milhares de outras 
vidas. Ele já se submeteu à verdadeira expiação de todas as suas ações 
pecaminosas. Se alguém pratica expiações de acordo com as orien- 
tações dos sastras, não se livra realmente das reações pecaminosas, 
mas, se canta o santo nome do Senhor, mesmo um vestígio de tal 
canto pode livrá-lo imediatamente de todos os pecados. Cantar as 
glórias do santo nome do Senhor traz toda a boa fortuna. Portanto, 
não há dúvida de que Ajâmila, estando inteiramente livre de todas 
as reações pecaminosas, não deve ser punido por Yamaraja.” 

Enquanto diziam isto, os Visnudútas soltaram Ajâmila das cordas 
dos Yamadútas e partiram para a sua'própria morada: Contudo, 
o brahmana Ajâmila ofereceu suas respeitosas reverências aos Vignu- 
dútas. Ele póde entender o quáo afortunado fora por ter proferido 
no final de sua vida o santo nome de Narãyana. Na verdade, ele 
póde entender toda a importáncia desta boa fortuna. Tendo enten- 
dido completamente a discussáo entre os Yamadútas e os Visnu- 
dútas, ele tornou-se devoto puro da Suprema Personalidade de Deus. 
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Lamentou-se muito de ter sido tão pecaminoso, e não parava de 
sentir-se culpado. 

Finalmente, devido à sua associação com os Visnudútas, Ajâmila 
despertou sua' consciência original, 'abandonou tudo e foi para 
Hardwar, onde se ocupou em serviço devocional indesviável, sempre 
pensando na Suprema Personalidade de Deus. Assim, os Visnu- 
dútas foram até lá, sentaram-no num trono de ouro e levaram-no 
a Vaikunthaloka. 

Em suma; embora o pecaminoso Ajâmila tivesse proferido o nome 
de-Narãyana com o intuito de chamar seu filho, o santo nome do 
Senhor Narayana, mesmo cantado numa etapa preliminar, nâma- 
bhasa; foi capaz de lhe dar a liberação. Portanto, todo aquele que, 
com fé e devoção, canta o santo nome do Senhor.com certeza é 
pessoa elevada, Recebe proteção mesmo em sua condicionada vida 
material; 





AEREA rT 
và 3 RA AR | 
SO TA AAA 14 ui 


sri-badarayanir uvaca 
evam te bhagavad-dütà 

yamadütübhibhasitam 
upadharyátha tàn ràjan 

pratyühur naya-kovidah 


sri-badarayanih uvaca—Sukadeva Gosvami, o filho de Vyásadeva, 
disse; evam—assim; te—eles; bhagavat-ditah—os servos do Senhor 
Visnu; yamadüta—pelos:servos de Yamarája; abhibhasitam—o que 
foi falado; upadharya—ouvindo; atha—entáo; tán—a eles; rajan—ó 
rei; pratyahuh-—responderam  apropriadamente; naya-kovidah— 
sendo versados em argumentos e em lógica. 








TRADUÇÃO 
Sukadeva/Gosvâmi disse; Meu querido rei, os servos do Senhor 
Visnwsáo sempre muito hábeis em lógica e argumentos. Após ouvi- 
rem as afirmações dos Yamaditas, eles responderam o seguinte. 





Ajâmila é libertado pelos Visnuditas 


VERSO 2 


AAA SE 
Sd ad ac: E A i 
Fra «web fd qa iii 


sri-visnuditã ücuh 
aho kastarit dharma-drsam 
adharmah sprsate sabham 
yatrüdandyesv apápesu 
dando yair dhriyate vrthà 


Sri-visnudütàh ücuh—os Visnudütas disseram; aAo—oh!; kastam— 
quáo doloroso é; dharma-drsam-—de pessoas interessadas em primar 
pela religiño; adharmah—irreligiáo; sprsate—está afetando; sabham=— 
a assembléia; yatra—onde; adandyesu—contra as pessoas que não 
devem ser punidas; apâpesu—que não têm pecados; dandah—puni- 


ção; yaih—por quem; dhriyate—está sendo aplicada; vriha—desne- 
cessariamente. 


TRADUÇÃO 
Os Visnudátas disseram: Oh! quão doloroso é que a irreligião 
esteja se infiltrando numa assembléia onde dever-se-ia manter a re- 
ligião. Na verdade, aqueles que estão encarregados de primar pelos 
princípios religiosos estão desnecessariamente punindo uma pessoa 
que, não tendo pecados, não merece punição alguma. 


SIGNIFICADO 

Os Visnudútas acusaram os Yamaditas de violarem os principios 
religiosos ao tentarem arrastar Ajâmila até Yamaraja para que ele 
fosse punido. Yamarãja é o ministro apontado pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus para julgar-os princípios religiosos e irreligiosos 
e punir as pessoas irreligiosas.'Contudo, se pessoas que não têm pe- 
cados sáo punidas, toda a assembléiá de Yamarája contamina-se. 
Este princípio aplica-se não apenas à assembléia de Yamarája, mas 
também a toda a sociedade humana. 

Nasociedade humana, manter apropriadamente os princípios re- 
ligiosos é dever da corte real ou do governo. Infelizmente, nesta yuga, 
a Kali-yuga, os princípios religiosos são adulteradose o governo não 
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pode julgar apropriadamente quem deve ou quem náo deve ser pu- 
nido. Afirma-se que em Kali-yuga se alguém náo pode gastar dinheiro 
na corte judicial, também não pode obter justiça. Na verdade, nas 
cortes de justiça frequentemente encontram-se magistrados que são 
subornados para emitirem sentenças favoráveis. Às vezes, verifica-se 
que a polícia e os tribunais prendem e importunam homens religio- 
sos que, para o benefício de toda a população, pregam o movimento 
da consciência de Krsna. Os Visnuditas, que são vaisnavas, lamen- 
taram-se devido a estes fatos muito deploráveis. Em consequência 
de sua compaixão espiritual para com todas as almas caídas, os vais- 
navas saem para pregar de acordo com o paradigma de todos os prin- 
cípios religiosos, mas infelizmente, devido à influência de Kali-yuga, 
vaisnavas que dedicam suas vidas a pregar as glórias do Senhor às 
vezes são maltratados e punidos pelos tribunais sob a falsa acusação 
de estarem perturbando a paz. 





VERSO 3 


A ERI: d 
sf uy ed i rfe seit sm: uu 3 0 


prajânâm pitaro ye ca 
sastárah sádhavah samàh 

yadi syát tesu vaisamyam 
kam yânti saranam prajah 


prajânim—dos cidadãos; pitarah-—protetores, guardiães (reis ou 
servos do governo); ye—aqueles que; ca—e; sastârah—dão instruções 
em relação à lei e à ordem; sadhavah—dotados com todas as boas 
qualidades; samãh--equânimes com todos; yadi—se; syat-—existe; 
tesu—entre eles; vaisamyam—parcialidade; kam—que; yanti—iráo 
para; Saranam—refúgio; prajah—os cidadáos. 





TRADUÇÃO 
Um rei ou um funcionário governamental devem ser tão bem qua- 
lificados para que, devido à afeição e ao amor, possam agir como 
pai, mantenedor e protetor dos cidadãos. Devem dar bons conselhos 
aos cidadãos e instruí-los de acordo com as escrituras autênticas e 
devem ser equânimes para com todos. Yamaraja é exemplo disto, 


Verso 4] Ajâmila é libertado pelos Visnuditas 93 


pois ele é o mestre supremo da justiça, e aqueles que seguem seus 
passos também servem de exemplo. Contudo, se tais pessoas deixam- 
se corromper e demonstram parcialidade, punindo uma pessoa ino- 
cente e imaculada, onde os cidadãos se refugiarão em busca de 
proteção e segurança? 


GNIFICADO 

O rei, ou nos tempos modernos, o governo, deve agir como 
guardião dos cidadãos, ensinando-lhes«o verdadeiro objetivo da 
vida. A forma de vida humana destina-se especialmente a que se com- 
preenda o eu e a relação que deve'ser mantida com a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, pois, na vida animal, não se pode compreender 
isto: Portanto, cabe ao governo encarregar-se de treinar todos os 
cidadãos de maneira tal que, através de um processo gradual, elevem- 
se à plataforma espiritual e compreendam o eu e que relação tem 
com Deus. Este princípio foi'seguido por reis, tais como Maharaja 
Yudhisthira, Maharája Paríksit, Senhor Rámacandra, Maharaja 
Ambarisa e PrahladaMaharaja. Os lideres do governo devem ser 
muito honestos e religiosos porque, de outro modo, todos os afaze- 
resido Estado soçobrarão. Infelizmente, em nome da democracia, 
ladrões e assaltantes estão elegendo outros ladrões e assaltantes para 
OS postos mais importantes do governo. Recentemente verificou-se 
isto nos Estados Unidos; onde o presidente teve que ser condenado 
e-deposto' pelos cidadãos. Este é apenas um caso, mas existem 
muitos outros. Devido à importância do movimento da consciência 
de Krsna, as pessoas devem ser conscientes de Krsna e não devem 
votar em ninguém que não seja consciente de Krsna. Então, haverá 
verdadeira paz e prosperidade no Estado. Ao ver má administração 
no governo; o vaisnava sente muita compaixão em seu coração e 
tenta ao máximo consertar a situação, espalhando o movimento Hare 
Krsna. 


VERSO 4 


erf REE | 
a aami A RN 


yad yad acarati sreyán 
itaras tat tad Thate 
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sa yat pramánam kurute 
lokas tad anuvartate 


at yar—qualquer coisa; acarati—executa; $reyan—um homem de 
primeira classe com pleno conhecimento de princípios religiosos; 
itarah—o homem subordinado; tat tat—isto; Thate—executa; sah—ele 
(o grande homem); yat—qualquer coisa; pramánam—como evidén- 
cia.ou como algo correto; kurute—aceita; lokah—o grande público; 
tat—isto; anuvartate—segue. 








TRADUÇÃO 
A massa da população segue o exemplo de seus líderes na socieda- 
de e imita-lhes o comportamento. Ela aceita como evidência qualquer 
coisa que os líderes aceitem. 


SIGNIFICADO 

Embora Ajâmila-não estivesse sujeito à punição, os Yamadátas 
insistiam em levá-lo.-a Yamarája para ser castigado. Isto era adharma, 
contrário aos princípios religiosos. Os Visnudútas temiam que, caso 
se permitissem tais-atos irreligiosos, a administração da sociedade 
humana arruinar-se-ia. Nos tempos modernos, o movimento da cons- 
ciência de Krsna está tentando introduzir os princípios corretos de 
como se deve administrar a sociedade humana, mas infelizmente, 
os governantes de Kali-yuga não dão o devido apoio ao movimento 
Hare Krsna porque não apreciam seu valioso serviço. O movimento 
Hare Krsna é o movimento correto para melhorar a degradada con- 
dição da sociedade humana, e portanto os governantes e líderes pú- 
blicos em todas as partes do mundo devem apoiar este movimento 
para corrigir inteiramente as condições pecaminosas da humanidade, 





VERSOS 5—6 


qe ara añ eria: 1 
TIPS 
a wi afaa 


fara art Ep hA 


Ajâmila é libertado pelos Visnudiitas 


yasyañke sira adhaya 
lokah svapiti nirvrtah 
svayam dharmam adharmam và 
na hi veda yathà pasuh 


sa katham nyarpitàtmünam 
krta-maitram acetanam 

visrambhantyo bhütànàm 
saghrno dogdhum arhati 


yasya—de quem; añke—sobre o colo; sirah—a cabecga; adhaya— 
colocando; lokah—a massa geral da população; svapiti—dorme; 
nirvrtah—em. paz; svayam—pessoalmente; dharmam-—principios 
religiosos ou a.meta da vida; adharmam-—princípios irreligiosos 
va=ou; na—náo; hi—na verdade; veda—conhece; yatha—exata- 
mente como; pasuh—um animal; sah—tal pessoa; katham—como; 
nyarpita-atmamam-—à entidade viva-que se rendeu por completo; 


krta-maitram-—dotada com boa fé e amizade; acetanam--com cons- 
ciência não desenvolvida, simplória; visrambhaniyah-—merecendo ser 
objeto de fé; bharanam—das entidades vivas; sa-ghrnah-—que tem 
bom coração e deseja o bem de todas as pessoas; dogdhum-—de 
causar dor; arhati—é capaz. 


TRADUCAO 

As pessoas em geral não são muito avançadas em conhecimento 
através do qual possam discriminar entre religião e irreligião. O ci- 
dadão inocente e sem iluminação é como um animal 
dorme em paz com sua cabeça no colo de seu dono, fielmente acre- 
ditando em que este lhe dá proteção. Se um líder realmente tem um 
bom coração e é digno da fé que nele deposita uma entidade viva, 
como pode ele punir ou matar uma pessoa ingênua que, com boa 
fé e amizade, se lhe tenha rendido por completo? 


SIGNIFICADO 
Apalavra sânscrita visvasta-ghata refere-se a uma pessoa que trai 
afé ou viola a confiança. A massa da população deve sempre sentir 
que a proteção do governo lhe dá segurança: Portanto, quão lamen- 
tável é que o governo caia-no descrédito e, devido a razões políti- 
cas, ponha os cidadãos em dificuldades. Na Índia, realmente vimos 
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durante os dias de separatismo que, embora os hindus e muculmanos 
vivessem juntos pacificamente, manipulações políticas subitamente 
fizeram surgir sentimentos de ódio entre osdois grupos, e assim, 
por causa da política, os hindus e muçulmanos mataram-se uns aos 
outros. Este é um sinal de Kali-yuga. Nesta era, os animais são man- 
tidos muito bem abrigados, inteiramente confiantes de que seus 
donos protegê-los-ão, mas infelizmente, logo que ficam gordos, os 
animais são enviados ao matadouro. Vaisnavas como os Visnudútas 
condenam semelhante crueldade. O fato é que as condições infernais 
já descritas esperam os homens pecaminosos, responsáveis por esses 
sofrimentos. Aquele que trai'a confiança de uma entidade viva que 
nele se refugia com-boa fé, quer a entidade viva seja um ser humano 
ou. um animal, é extremamente pecaminoso. Porque essas traições 
não são punidas pelo governo, toda a sociedade humana está ter- 
rivelmente contaminada. Portanto; descreve-se que a população 
desta era é mandah sumanda-matayo manda-bhâgya hy upadrutan. 
Em decorrência dessas atividades pecaminosas, os homens são con- 
denados (mandah), sua inteligência é obtusa (sumanda-matayah), são 
desafortunados (manda-bhagyah), e portanto, estão sempre pertur- 
bados:por muitos problemas (upadrutah). Esta é à situação deles 
nesta vida, e após a morte, são postos em condições infernais. 





VERSO 7 


d fü af semeia | 
ar ata PR a rd ls 


ayam hi krta-nirveso 
janma-koty-amhasám api 
yad vyajahara vivaso 
nàma svasty-ayanam hareh 


ayam—esta pessoa (Ajâmila); hi—na verdade; krta-nirvesah— 
submeteu-se a-todas as espécies de expiações; janma-—de nascimen- 
tos; kofi—de-milhóes; amhasam-—das atividades pecaminosas; api— 
mesmo; yat—porque; vyajahara—ele cantou; vivasah—em condigáo 
desamparada; nãma-—o santo nome; svasti-ayanam-—o meio de 
liberação; hareh—da Suprema Personalidade de Deus. 


Ajâmila é libertado pelos Visnudütas 


TRADUÇÃO 
Ajamila já expiou todas as suas ações pecaminosas. Na verdade, 
ele expiou não apenas os pecados executados em uma vida, mas 
aqueles praticados em milhões de vidas, pois, em condição desam- 
parada, ele cantou o santo nome de Narâyana. Muito embora ele 
não tivesse cantado com pureza, cantou sem cometer ofensas, e por- 
tanto, agora tornou-se puro e elegível à liberação. 


Os Yamadiútas consideraram apenas a situação externa de Ajâmila, 
Como ele fora extremamente pecaminoso durante toda a sua vida, 
julgavam que Ajámila deveria ser levado a Yamarãja e não sabiam 
que ele se livrara das reações de todos os seus pecados. Portanto, 
os Visnudütas ensinaram que, pelo fato de ele ter cantado na hora 
da morte as quatro sílabas do nome de Nàráyana, livrou-se de todas 
as reacóes pecaminosas. Com .relacáo a isto, $rila Vi$vanátha Cakra- 
varti Thákura cita os seguintes versos do. smrti-Sastra: 


nàmno hi yàvati saktih 
papa-nirharane hareh 

tâvat kartum na saknoti 
patakarh pataki narah 


“Simplesmente cantando um único santo nome de Hari, um homem 
pecaminoso pode anular as reações de um total de pecados que supera 
a quantidade daqueles que possa cometer.” (Brhad-visnu Purâna) 


avasenâpi yan-nâmni 
kirtite sarva-pàtakaih 

pumán vimucyate:sadyah. 
simha-trastair mrgair iva. 


“Se alguém canta o santo nome do Senhor, mesmo quando se sente 
desamparado ou não deseja fazê-lo, todas as reações deisua vida 
pecaminosa desaparecem, assim como quando um leão ruge, todos 
os animais fogem de medo.” (Garuda Purâna) 


sakrd uccüritam vena 
harir ity aksara-dvayam 
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baddha-parikaras tena 
moksdya gamanam prati 


“Cantando uma só vez o santo nome do Senhor, que consiste nas 
duas sílabas ha-ri,'a pessoa garante seu caminho rumo à liberação.” 
(Skanda Purâna) 

Estas são algumas das razões por que os Visnudútas se opuseram 
a que os Yamadütas levassem Ajàmila ao tribunal de Yamarája. 


VERSO 8 


WW quise AAA | 
TARA GUT ee lc 


etenaiva hy aghono 'sya 
krtam syad agha-niskrtam 
yada nárayanayeti 
jagada catur-aksaram 


etena—mediante este (canto); eva—na verdade; hi—decerto; 
aghonah—que tem reagóes pecaminosas; asya—deste (Ajámila); 
Kkrtam—executada; syat=é; agha—de pecados; niskrtam—completa 
expiação; yada—quando; nárayana—ó Náráyana (o nome de seu 
filho); aya—por favor, venha; iti—assim; jagada—cantava; catuh- 
aksaram-—as quatro sílabas (na-ra-ya-na). 





Os Visnudiútas prosseguiram: Mesmo anteriormente, enquanto 
comia e em outras ocasiões, Ajâmila costumava chamar seu filho, 
dizendo: “Meu querido Narayana, por favor, venha cá.” Embora 
chamasse o nome de seu filho, todavia, ele pronunciava as quatro 
sílabas nã-rã-ya-na. Simplesmente cantando o santo nome de Nà- 
riyana dessa maneira, ele praticou a expiação necessária para remi-lo 
das reações pecaminosas de milhões de vidas. 


SIGNIFICADO 
Anteriormente, quando se ocupava em atividades pecaminosas 
para manter sua família, Ajâmila cantava o nome de Náráyana sem 
cometer ofensas. Cantar o santo nome do Senhor simplesmente para 
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anular atividades pecaminosas, ou cometer atividades pecaminosas 
apoiando-se na força do cantar do santo nome, é ofensivo (nàmno 
balad yasya hi papa-buddhih). Porém, embora se ocupasse em ati- 
vidades pecaminosas, Ajâmila nunca cantou o santo nome de Nã- 
ráyana tendo em mente anulá-las; ele simplesmente cantava o nome 
de Nàráyana para chamar seu filho. Portanto, seu canto foi eficaz. 
Por cantar'o santo nome de Nárayana dessa maneira, ele já havia 
exterminado as reações pecaminosas de muitas e muitas vidas. No 
começo, ele era puro, porém, embora mais tarde tivesse cometido 
muitos atos pecaminosos, não ficava praticando ofensas, pois não 
cantava o santo nome de Naáráyana para neutralizar esses pecados. 
A pessoa que sempre canta o santo nome do Senhor e não comete 
ofensas é sempre pura. Como se confirma neste verso, Ajâmila já 
estava livre de pecado, e porque cantava o nome de Náráyana, per- 
manecia sem pecados. Não importa que ele estivesse chamando seu 
filho; por si próprio, o nome era eficaz. 


VERSOS 910 


ear ger Ro ara ut: | 
aterragem à a craft it N 
Ama. GRA! 
Ama Aodan aR lol 


stenah surã-po mitra-dhrug 
brahma-hã guru-talpa-gah 
strrraja-pitr-20-hantá 
ye ca pütakino "pare 


sarvesüm apy aghavatàm 
idam eva suniskrtam 

nàma-vyaharanarn. visnor 
yatas tad-visaya matih 


stenah—aquele que rouba; surü-pah—um bébado; mitra-dhruk— 
aquele que se indispóe com um amigo ou parente; brahma-hà— 
aquele que mata um brahmana; guru-talpa-gah—aquele que faz sexo 
com a esposa de seu preceptor ou guru; strr—mulheres; raja—ri 
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pitr—pai; go—de vacas; hanta—o matador; ye—aqueles que;.ca 
também; patakinah—cometeram atividades pecaminosas; apare— 
muitos outros; sarvesam—de todos eles; api—embora; agha-vatam— 
pessoas que cometeram muitos pecados; idam—isto; eva—decerto; 
su-niskrtam-—expiação perfeita; nâma-vyaharanam-—canto do santo 
nome; visnoh—do Senhor Visnu; yatah—devido ao qual; tat-visaya— 
sobre aquele que canta-o santo nome; marih-—Sua atenção. 





TRADUÇÃO 

O canto do santo nome do Senhor Visnu é o melhor processo de 
expiação para um ladrão de ouro ou outras coisas preciosas, para 
um bêbado, para alguém que trai um amigo ou parente, para alguém 
que mata um brãhmana ou para aquele que faz sexo com a esposa 
de seu guru ou de outro superior. É também o melhor método ex- 
piatório para quem assassina mulheres, 0 rei ou o pai, para alguém 
que chacina vacas, e para todos os outros homens pecaminosos. Pelo 
simples fato de cantar o santo nome do Senhor Visnu, os maiores 
pecadores podem atrair a atenção do Senhor Supremo, que, por- 
tanto, considera: “Porque este homem cantou Meu santo nome, Meu 
dever é protegê-lo.” 





VERSO 11 


a AR 
TARA AR | 
data 


ARA 1221 


na niskrtair uditair brahma-vadibhis 
tathã visuddhyaty aghaván yratadibhih 
yathà harer nâma-padair udahrtais 
tad uttamasloka-gunopalambhakam 


qu 


na-—não; niskrtaih-—pelos processos de expiação; uditaih-—pres- 
critos; brahma-vadibhih-—pelos sábios eruditos, tais como Manu; 
tatha—até esse ponto; visuddhyati—purifica-se; agha-van-—um 
homem pecaminoso; vrata-adibhih-—seguindo votos e. princípios 
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reguladores; yathà—como; hareh—do Senhor Hari; nüma-padaih— 
pelas sílabas do santo nome; udahrtaih—cantadas; tat—isto; uttama- 
Sloka—da Suprema Personalidade de Deus; guna-—das qualidades 
transcendentais; upalambhakam—fazendo alguém lembrar-se, 


TRADUÇÃO 
Seguindo as cerimônias ritualísticas véd ou submetendo-se a 
ções, os homens pecaminosos não se purificam tanto quanto 
cantando uma só vez o santo nome do Senhor Hari. Embora a ex- 
piação ritualística possa deixar alguém livre de reações pecaminosas, 
ela não o faz ingressar no serviço devocional, ao contrário do canto 
dos nomes do Senhor, que suscita nessa pessoa a lembrança da fama, 
das qualidades, dos atributos, dos passatempos e da parafernália 
do Senhor. 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura comenta que o canto do 


santo nome do Senhor tem significado especial que.o distingue das 
cerimônias ritualísticas védicas através das quais obtém-se expiação 
de ações pecaminosas graves, mais graves ou gravíssimas. Come- 
cando com o Manu-samhita e o Parasara-samhita, existem vinte es- 
pécies de escrituras religiosas chamadas dharma-sâstras, mas nesta 
passagem afirma-se que embora ao seguir os princípios religiosos 
destas escrituras alguém possa livrar-se das reações das atividades 
mais pecaminosas, isto não pode sublimar.o homem pecaminoso ao 
nível de serviço amoroso ao Senhor. Por outro lado, quem, mesmo 
uma única vez, canta o santo nome do Senhor, não apenas fica ime- 
diatamente livre das reações dos maiores pecados, como também 
eleva-se à plataforma de prestação de serviço amoroso à Suprema 
Personalidade de Deus, que é descrito como uttamasloka, porque 
é famoso por Suas atividades gloriosas. Assim, ele serve ao Senhor 
lembrando-se de Sua forma, atributos e passatempos. Srila Visva- 
nâtha Cakravarti Thãkura explica que, devido à onipotência do 
Senhor, tudo isto é possível para quem simplesmente canta o santo 
nome do Senhor. Aquilo que não é acessivel através da realização 
de rituais védicos pode ser facilmente obtido mediante o canto do 
santo nome do Senhor. Cantar o santo nome e dançar em êxtase 
étão fácil e sublime que podem-se alcançar todos os benefícios da 
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vida espiritual simplesmente seguindo este processo. Portanto, Sri 
Caitanya Mahàprabhu declara que parari vijayate sri-krsna-sankir- 
tanam: **Todas as glórias ao $r7 Krsna sankirtana”” O movimento 
de sankirtana que iniciamos oferece o melhor processo através do 
qual todos podem purificar-se das reações pecaminosas e chegar 
imediatamente à plataforma de vida espiritual. 


VERSO 12 


Af a gast fert 
E a Açai | 
qa m 


aa: ES TEA: RRI 


naikantikam tad dhi krte "pi niskrte 
manah punar dhávati ced' asat-pathe 

tat karma-nirhüram abhipsatàm harer 
gunünuvàdah khalu sattva-bhavanah 


na—não; aikântikam-—limpo na totalidade; tat—o coracào; hi— 
porque; krte—realizada com muito esmero; api—embora; niskr- 
te—expiagáo; manah—a mente; punah—de novo; dhüvati—corre; 
cet=se; asat-pathe—rumo ao caminho das atividades materiais; tat— 
portanto; karma-nirharam—cessagáo das reações fruitivas de ativi- 
dades materiais; abhipsatâm—para aqueles que desejam seriamente; 
hareh—da Suprema Personalidade de Deus; guna-anuvadah—canto 
constante das glórias; khalu—na verdade; sartva-bhavanah—de fato 
purificando a existência. 


TRADUÇÃO 
As cerimônias ritualísticas de expiação recomendadas nas eseritu- 
ras religiosas são insuficientes para limpar todo o coração, pois, após 
a expiação, a mente volta a fixar-se em atividades materiais. Por 
conseguinte, para alguém que deseja libertar-se das reações frui 
de atividades materiais, o canto do mantra Hare Krsna, ou a glori- 
ficação do nome, fama é passatempos do Senhor, é recomendado 
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como o mais perfeito processo de expiação porque com esse canto 
a pessoa erradica por completo a poeira do seu coração. 


SIGNIFICADO 
k As afirmações deste verso foram corroboradas anteriormente no 
Srimad-Bhagavatam (1.2.17): 


srnvatâm sva-kathah krsnah 
punya-sravana-kirtanah 

hrdy antah-stho hy abhadràni 
vidhunoti suhrt satàm 


“Sri Krsna, a Personalidade de Deus, que é o Paramátma [Supe- 
ralma] situado nos coracóes de todos e o benfeitor do devoto veraz, 
purifica do desejo de gozo material o coração do devoto que saboreia 
Suas mensagens, as quais, de per si, são virtuosas quando apropria- 
damente ouvidas e cantadas.” Misericórdia especial do Senhor Su- 
premo é que, tão logo fica sabendo de alguém que está glorificando 
Seu nome, fama e atributos, Ele próprio ajuda essa pessoa a tirar 
a poeira-do coração. Portanto, simplesmente por essa glorificação 
ela nào apenas se purifica, como também alcança os resultados das 
atividades piedosas (punya-sravana-kirtana). Punya-sravana-kirtana 
refere-se ao processo de serviço devocional. Mesmo que alguém não 
entenda o significado do nome, passatempos ow atributos do Senhor 
purifica-se pelo simples fato de ouvi-los ou cantá-los. Tal purificação 
chama-se sattva-bhávana. 

O principal propósito na vida humana deve ser purificar a exi 
tência e alcançar a liberação. Enquanto alguém tiver um corpo ma- 
terial, será considerado impuro. Nessa condição material impura, 
ninguém pode desfrutar de uma vida verdadeiramente bem-aven- 
turada, embora todos estejam buscando-a. Portanto, o Srimad- 
Bhagavatam (5.5.1) diz que tapo divyam putraka yena sattvam 
suddhyet: deve-se executar tapasya, austeridade, para purificar a exis- 
tência e, então, poder chegar à plataforma espiritual. A tapasya de 
cantar e glorificar o nome, a fama e os atributos do Senhor é um 
processo purificatório facílimo através do qual todos podem ser fe- 
lizes. Portanto, todos que desejam a purificação definitiva do cora- 
ção devem adotar este processo. Outros processos, como karma, 
jñána e yoga, não podem limpar todo o coração. 
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VERSO 13 


ah ama AA | 
A CE 


athainam müpanayata 
krtüsesagha-niskrtam 

yad asau bhagavan-náma 
mriyamünah samagrahit 


atha—portanto; enam—a ele (Ajámila); ma—náo; apanayata— 
tenteis levar; krta—tendo sido feita; asesa—ilimitada; agha-niskr- 
tam-—expiação de suas atividades pecaminosas; yat—porque; asau— 
ele; bhagavat-nâma--o santo nome da Suprema Personalidade de 
Deus; mriyamânah-—enquanto morria; samagrahit-—cantou perfei- 
tamente, 


TRADUÇÃO 
Na hora da morte, Ajâmila, sentindo-se desamparado e falando 
bem alto, cantou o santo nome do Senhor, Naráyana. Bastou este 
canto para que ele ficasse livre das reações de toda a vida pecami- 
nosa. Portanto, ó servos de Yamaraja, não queirais que ele receba 
a punição de ser lançado em condições infernais e, portanto, eximi- 
vos de levá-lo até vosso mestre. 





GNIFICADO 

Os Visnudiútas, que são autoridades superiores, deram ordens'aos 
Yamadiútas, os quais não sabiam que Ajâmila não mais estava su- 
jeito à tribulação da vida infernal, onde deveria sofrer as consegiên- 
cias de seus-feitos passados: Embora tivesse cantado o santo nome 
Naráyana para chamar seu filho, o santo nome é'tão transcenden- 
talmente poderoso que o libertou automaticamente porque cantara 
o santo nome enquanto morria (ante nãrãyana-smrtih). Como Krsna 
confirma no Bhagavad-gitã (7.28): 


yesam tv anta-gatarh pâpam 
janânam punya-karmanâm 

te dvandva-moha-nirmukta 
bhajante mam drdha-vratah 
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“As pessoas que, nesta vida, e em vidas anteriores, agiram piedosa- 
mente, cujas ações pecaminosas foram completamente erradicadas 
€ que estão livres da dualidade da ilusão, ocupam-se em servir-Me 
com determinação.” Enquanto não estiver livre de todas as reações 
pecaminosas, a pessoa não poderá ser promovida à plataforma de 
serviço devocional. Em outra passagem do Bhagavad-gitã (8.5) 
afirma-se: 


anta-kále ca màm eva 
smaran muktvã kalevaram 

yah prayati sa mad-bhavañ 
yati nasty atra samgayah 


Se, na hora da morte, alguém se lembra de Krsna, Náráyana, decerto 
é elegível a regressar imediatamente ao lar, de volta ao Supremo. 


VERSO 14 


ae aña a dr a! 
AAA a fig: RN 


sanketyam parihâsyam vã 
stobham. helanam eva và 

vaikuntha-nàma-grahanam 
asesagha-haram viduh 


sünketyam—como  designacào;: paürihüsyam—por brincadeira; 
vá—ou; stobham—como entretenimento musical; helanam—neg) 
gentemente; eva—decerto; va—ou; vaikuntha—do Senhor; náma- 
grahanam—cantando o santo nome; asesa— ilimitada; agha-haram— 
neutralizando o efeito da vida pecaminosa; viduh-—os transcenden- 
talistas avançados sabem. 


TRADUÇÃO 
Aquele que canta o santo nome do Senhor livra-se imediatamente 
das reações de ilimitados pecados, mesmo que cante indiretamente 
[querendo indicar alguma outra coisa], por brincadeira, ou por en- 
tretenimento musical, ou mesmo negligentemente. Isto é aceito por 
todos os sábios entendidos em escrituras. 
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VERSO 15 


a: ÍA AA AAA AE 
AAA AAA AA ull 


patitah skhalito bhagnah 
sandastas tapta àhatah 

harir ity avasenaha 
pumün nárhati- yàtanah 


patitah—caindo; skhalitah—escorregando; bhagnah—tendo fra- 
turado os ossos; sandastah—sendo picado; 'taptah—severamente 
atacado de febre ou condições dolorosas semelhantes; ahatah— 
golpeado; harih—Senhor Krsna; iti—assim; avasena-—acidentalmen- 
te; üha—canta; pumân—uma pessoa; na-—não; arhati—merece; 
Yatanâh—condições infernais. 


TRADUÇÃO 

Se alguém canta o santo nome de Hari e então morre em decor- 
rência de um infortúnio acidental, como, por exemplo, ao cair do 
telhado de uma casa, ao escorregar e sofrer fraturas de ossos em 
acidente de estrada, ao ser picado por uma serpente, ao ser fustiga- 
do de dores e febre alta, ou ao ser ferido por uma arma, imediata- 
mente absolve-se de entrar na vida infernal, mesmo que seja um 
pecaminoso. 





SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (8.6): 


yam yam vápi smaran bhavam 
tyajaty ante kalevaram 

tam tam evaiti kaunteya 
sadà tad-bhava-bhàvitah 


“Uma pessoa alcançará impreterivelmente qualquer estado de exis- 
tência do qual se lembre ao abandonar o corpo.” Se alguém pratica 
O'canto do mantra Hare Krsna, espera-se naturalmente que cante 
Hare Krsna quando sofrer algum acidente. Mesmo que não tenha 
adotado essa prática, entretanto, se'alguém eventualmente canta o 
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santo nome do Senhor (Hare Krsna) quando se acidenta e morre, 
ele será salvo da vida infernal após a morte. 


VERSO 16, 


SU USA AS 
aaa en 


gurünàrm ca laghünàrn ca 
gurüni ca laghüni ca 

práyascittáni papanam 
jfidtvoktàni maharsibhih 


gurünüm-—rigorosos; ca—e; laghiünüm--leves; ca—também; gu- 
rüni—graves; ca—e; laghüni—leves; ca—também; prüyascittàni— 
os processos de expiação; papanam—de atividades pecaminosas; 
¿jñatvi—sabendo perfeitamente bem; uktani—foram prescritos 
maha-rsibhih—pelos grandes sábios. 


TRADUÇÃO 
As autoridades que são estudiosos e sábios eruditos certificaram- 
se cuidadosamente de que devem-se expiar os pecados mais graves 
submetendo-se a um rigoroso processo de penitência e devem-se 
expiar pecados mais leves submetendo-se a penitências leves. Entre- 
mentes, o canto do mantra Hare Krsna elimina todos os efeitos de 
atividades pecaminosas, sem levar em conta se são leves ou graves. 


SIGNIFICADO 

Com relação a isto, Srila Visvanâtha Cakravarti Thãkura descreve 
um incidente em que Sâmba, tendo sido punido pelos Kauravas, foi, 
então, resgatado. Sâmba apaixonou-se pela filha de Duryodhana, 
e como, de acordo com o costume ksatriya, só se oferece a filha de 
um ksatriya ao pretendente que demonstre seu valor heróico, Sámba 
raptou-a. Conseqüentemente, Samba foi preso pelos Kauravas. Mais 
tarde, quando o Senhor Balaráma veio resgatá-lo, houve uma dis- 
cussáo quanto à libertação de Sâmba. Uma vez que na discussão 
não se chegou a um acordo, Balarâma demonstrou Seu poder de 
maneira tal que toda a Hastinâpura tremeu e tinha-se a impressão 
de que ela estava sendo sacudida por um grande terremoto. Então, 
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o impasse foi resolvido, e Sâmba casou-se com a filha de Duryodhana. 
O significado é que todos devem refugiar-se em Krsna-Balarâma, 
a Suprema Personalidade de Deus, cujo poder protetor é tamanho 
que não pode ser igualado no mundo material. Por mais poderosas 
que sejam as reações pecaminosas de alguém, elas serão imediata- 
mente eliminadas se ele cantar o nome Hari, Krsna, Balarâma ou 
Naráyana. 


VERSO 17 


fene A ara 1 
a a erraram ton 


tais tany aghani púyante 
tapo-dàna-vratàdibhih 

nüdharmajam tad-dhrdayam 
tad apisünghri-sevaya 


taih—mediante essas; tâni—todas essas; aghâni—atividades peca- 
minosas e seus resultados; payante—são eliminadas; tapah—auste- 
ridade; dàna-—caridade; vrata-adibhih—por votos e outras atividades 
semelhantes; na—náo; adharma-jam—decorrente de acóes irreligio- 
sas; tat—disto; hrdayam—o coragáo; tat—isto; api—também; Isa- 
anghri—aos pés de lótus do Senhor; sevayã-—através do serviço. 


TRADUÇÃO 
Embora alguém possa neutralizar as reações da vida pecaminosa 
através de austeridade, caridade, votos e outros métodos semelhan- 
tes, estas atividades piedosas não podem erradicar de seu coração 
os desejos materiais. Entretanto, se ele servir-aos pés de lótus da 
Personalidade de Deus, libertar-se-á imediatamente de todas essas 
contaminações. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (11.2:42), bhaktih pare- 
sanubhavo viraktir anyatra ca: o serviço devocional é tão poderoso 
que alguém que o pratica livra-se imediatamente de todos os desejos 
pecaminosos. Dentro deste mundo material, todos os desejos sào 
pecaminosos porque o desejo material significa gozo dos sentidos, 
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que sempre está correlacionado com ações de cunho pecaminoso. 
Entretanto, bhakti pura é anyabhilasita-$anya; em outras palavras, 
está livre de desejos materiais, que resultam de karma e'jñāna. Aquele 
queestá situado em serviço devocional já não tem desejos materiais, 
e portanto deixou para trás a vida pecaminosa. Devem-se eliminar 
todos os desejos materiais. Caso contrário, embora as austeridades, 
peniténcias e caridade possam por algum tempo deixar a pessoa livre 
de pecado, seus desejos reaparecerão devido a que seu coração é 
impuro. Assim, ela agirá pecaminosamente e sofrerá. 


VERSO 18 


STR ÇA A | 
wir deb «mdp amete 


ajfianad athava jnanad 
uttamasloka-nüma yat 

sankirtitam agham purnso 
dahed edho yathânalah 


ajnanür— por ignoráncia; athavà—ou; jnünüt—com conhecimen- 
to; uttamasloka—da Suprema Personalidade de Deus; náma—o 
santo nome; yat—aquilo que; sañktrtitam—cantado; agham—peca- 
do; pumsah—de uma pessoa; dahet—reduz a cinzas; edhah—grama 
seca; yathü-—assim como; analah—fogo: 


TRADUÇÃO 
Assim como o fogo reduz a cinzas à grama seca, do mesmo modo, 
o santo nome do Senhor, cantado quer consciente quer inconscien- 
temente, fatalmente reduz a cinzas todas as reações das atividades 
pecaminosas de alguém. 


SIGNIFICADO 
O fogo queimará, nào importa se tocado por uma criança ino- 
cente ou por alguém que conhece muito bem o seu poder. Por exem- 
plo, se um monte de palha ou grama seca é incendiado, seja por 
uma pessoa idosa que conhece o poder do fogo, seja por uma criança 
que não conhece, a grama reduzir-se-á a cinzas. Do mesmo modo, 
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talvez alguém conheça ou não o poder do canto do mantra Hare 
Krsna, porém, se ele cantar o santo nome, libertar-se-á de todas as 
reações pecaminosas:. 


VERSO 19 


qm eg quem 
sara FASET: LI 


yathāgadarh vīryatamam 
upayuktam yadrechayd 

ajünato "py àtma-gunam 
kuryán mantro "py udahrtah 


yathü—assim como; agadam—remédio; virya-tamam—muito po- 
deroso; upayuktam—tomado apropriadamente; vadrcchayü—de 
alguma forma; ajanatah—sem o conhecimento de uma pessoa; api— 
mesmo; dtma-gunam-—sua própria potência; kuryat—manifesta; 
mantrah—o mantra Hare Krsna; api—também; udahrtah—cantado. 


TRADUÇÃO 
Se alguém, ignorando a potência de um certo remédio, toma esse 
remédio ou é forçado a tomá-lo, o remédio agirá mesmo que essa 
pessoa não o saiba, porque sua potência independe do grau de com- 
preensão do paciente. Do mesmo modo, muito embora alguém des- 
conheça o valor de cantar o santo nome do Senhor, quer ele cante 
consciente ou inconscientemente, o canto será muito eficaz. 


SIGNIFICADO 

Nos países ocidentais, onde o movimento Hare Krsna está se es- 
palhando, sábios eruditos e outros pensadores estão compreendendo 
sua eficácia. Por exemplo, o Dr. J. Stillson Judah, um sábio erudi- 
to, sentiu-se muito atraído a este movimento porque viu de fato que 
está transformando hippies: dependentes de drogas em vaisnavas 
puros que se tornam voluntariamente servos de Krsna e da humani- 
dade. Mesmo há poucos anos, esses hippies não conheciam o mantra 
Hare Krsna, mas agora, estão cantando o mantra e tornando-se vais- 
navas puros. Assim, eles estão se livrando de:todas as atividades 
pecaminosas, tais como sexo ilícito, intoxicação, consumo de carne 
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€ jogos de azar. Esta é a prova prática da eficácia do movimento 
Hare Krsna, que encontra apoio neste verso. Alguém pode conhecer 
ou não o valor do canto do mantra Hare Krsna, mas se, de alguma 
forma, cantá-lo, purificar-se-á imediatamente, assim como uma 
pessoa que toma um remédio potente sentirá seu efeito, não importa 
se o toma consciente ou inconscientemente. 


VERSO 20 


ta sa 
aa ña a amd mui 
dara fo aaa tis oll 


Sri-Suka uvüca 
ta evam suvinirntya 
dharmam bhàgavatam nrpa 
tam yamya-pasan nirmucya 
vipram mrtyor amâmucan 


Sri-Sukah uvaca-=Sri Sukadeva Gosvami disse; te—eles (os men- 
sageiros do Senhor Visnu); evam-— assim; su-vinirniva-—determinan- 
do perfeitamente; dharmam-—verdadeira religião; bhâgavatam—em 
termos de serviço devocional; nrpa—ó rei; tam—a ele (Ajámila); 
yâmya-pasat—do cativeiro dos mensageiros de Yamarája; nirmu- 
eya—soltando; vipram—o brahmana; mrtyoh—da morte; amümu- 
can—resgataram. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Meu querido rei, tendo assim 
julgado perfeitamente os princípios do serviço devocional, ocasião 
em que expuseram suas razões e argumentos, os mensageiros do 
Senhor Visnu soltaram do cativeiro dos Yamadütas o bráhmana 
Ajâmila e salvaram-no da morte iminente. 


VERSO 21 


asteca re AAA 1 
ma amo adaga 
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iti pratyudità yàmyà 

dira yatvà yamüntikam 
fe yathà sarvam 
ücacaksur arindama 





iti—assim; pratyuditàh—tendo obtido:a resposta de (os.mensagei- 
ros de Visnu); yamyah—os servos de Yamarája; ditah—os mensa- 
geiros; yatva—indo; yama-antikam—á morada do Senhor Yamarája; 
yama-rajñe—ao rei Yamarája; yatha—devidamente; sarvam—tudo; 
ücacaksuh—informaram com todos os pormenores; arindama—ó6 
subjugador dos inimigos. 


TRADUCAO 

Meu querido Maharaja Pariksit, ó subjugador de todos os inimi- 
gos, após ouvirem a resposta dos mensageiros do Senhor Visnu, os 
servos de Yamaraja foram ter com este e explicaram-lhe tudo o que 
ocorrera. 

SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra pratyuditah é muito significativa. Os servos 
de Yamarája são tão poderosos que nunca podem ser coibidos em 
parte alguma, porém, nesta ocasião, malograram em seu intento de 
levar um homem que consideravam pecaminoso. Portanto, ime- 
diatamente retornaram a Yamarãja e descreveram-lhe tudo o que 
acontecera. 





VERSO 22 


fiar: vf fender srt: wf ar | 
aus arcar ft gpa gde: UR 


dvijah. pasad vinirmukto 
gata-bhih prakrtim gatah 

vavande Sirasa visnoh 
Kinkarün darsanotsavah 


dvijah—o brâhmana (Ajâmila); pasat—dos laços; vinirmuktah— 
sendo libertado; gata-bhih—livre do temor; prakrtim gatah—voltou 
à razão; vavande--oféreceu respeitosas reverências; sirasã—pros- 
trando a cabeça; visnoh—do Senhor Visnu; Kirikarün—aos servos; 
darsana-utsavah—muito satisfeito de vi 
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TRADUÇÃO 
Ao se libertar dos laços dos servos de Yamarãja, o brahmana 
Ajâmila, agora livre do temor, voltou à razão e imediatamente ofe- 
receu reverências aos Visnudiitas, prostrando-se com a cabeça aos 
seus pés de lótus. Estava extremamente satisfeito com a presença 
deles, pois vira-os salyar-lhe a vida das mãos dos servos de Yamarája. 


SIGNIFICADO 

Os vaisnavas também são Visnudútas, pois cumprem as ordens 
de Krsna. O Senhor Krsna está muito ansioso de que todas as almas 
condicionadas, que apodrecem neste mundo material, rendam-se a 
Ele e salvem-se das aflições materiais nesta vida e da punição em 
condições infernais após a morte. Portanto, o vaisnava tenta trazer 
as almas condicionadas de volta à razão. Aqueles que são afortuna- 
dos como Ajâmila são salvos pelos Visnudútas, ou pelos vaisnavas, 
e assim retornam ao lar, retornam ao Supremo. 


VERSO 23 


d  fegafer maga 


TA A AASA NRI 


tam vivakşum abhipretya 
mahápurusa-kinkarah 

sahasã pasyatas tasya 
tatrüntardadhire 'nagha 


tam-—-a ele (Ajàmila); vivaksum-—desejando falar; abhipretya— 
entendendo; mahüpurusa-kinkarüh—os mensageiros 'do: Senhor 
Visnu; sahasü—subitamente; pasyatah tasya—enquanto refletia; 
tatra—dali; antardadhire—desapareceram; anagha—ó impecável 
Mahárája Pariksit. 

TRADUCAO 

Ó impecável Maharaja Pariksit, os mensageiros da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, os Visnuditas, perceberam que Ajâmila tentava 
dizer algo, e assim subitamente desapareceram de sua presença. 


IGNIFICADO 
Os sastras dizem: 








Srimad-Bhãgavatam [Canto 6, Cap. 2 


püpisthà ye duracarã 
deva-brahmana-nindakah 

apathya-bhojanás tesam 
akále.maranam dhruvam 


“Para aqueles que sáo papistha, muito pecaminosos, e durácára, mal- 
comportados ou de hábitos muito sujos, que são contra a existência 
de Deus, que desrespeitam vaisnavas e brâhmanas, e comem toda 
e qualquer coisa, a morte extemporânea é certa.”” Afirma-se que em 
Kali-yuga a pessoa vive no máximo cem anos, porém, à medida que 
as pessoas se degradam, a duração de suas vidas diminui (prayenal- 
payusah). Porque agora Ajámila estava livre de todas as reações pe- 
caminosas, prolongou-se a duração de sua vida, muito embora ele 
estivesse destinado a morrer imediatamente. Ao perceberem Ajâmila 
tentando dizer-lhes algo, os Visnudútas desapareceram para dar-lhe 
a oportunidade de glorificar o Senhor Supremo. Como todas as suas 
reações pecaminosas foram eliminadas, agora ele estava preparado 
para glorificar o Senhor. Na verdade, só pode glorificar o Senhor 
quem estiver completamente livre de todas as atividades pecamino- 
sas. No Bhagavad-gitã (7.28), o próprio Krsna confirma isto: 








yesam tv anta-gatam papam 
janânam punya-karmanâm 

te dvanda-moha-nirmukta 
bhajante mam drdha-vratah 


“Pessoas que agiram piedosamente em vidas anteriores e nesta vida, 
cujas ações pecaminosas estão completamente erradicadas e que estão 
livres-da dualidade da ilusão, ocupam-se em servir-Me com deter- 
minação.” Os Visnudútas deixaram Ajâmila bem informado acerca 
do serviço devocional para que ele imediatamente pudesse capacitar- 
sea voltar ao lar, a voltar ao Supremo. Para aumentar seu anseio 
de glorificar o Senhor, eles desapareceram, de modo que; na ausência 
deles, ele sentisse saudades. Com espírito de saudade, a glorificação 
ao'Senhor é muito intensa. 


VERSOS 24—25 





Asa gaat AE: 
imi g 33d « mpm sell 
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ajâmilo *py athakarnya 
dütànàm yama-krsnayoh 

dharmam bhàügavatarm suddham 

trai-vedyam ca gunasrayam 






bhaktiman bhagavaty asu 
mahatmya-sravanãd dhareh 

anutüpo mahün astt 

smarato 'subham ütmanah 



















ajamilah—Ajámila; api—também; atha—depois disso; dkarnya— 
ouvindo; ditânam-—-dos mensageiros; yama-krsnayoh—de Y amarája 
e do Senhor Krsna; dharmam—verdadeiros principios religiosos; 
bhügavatam-—cómo descritos no Srimad-Bhagavatam, ou atinentes 
à-relação entre o-ser vivo e a Suprema Personalidade dé: Deus; 
Suddham—puros; trai-vedyam—mencionados nos três Vedas; ca— 
também; guna-asrayam-—religião materialista, sob os modos da na- 
tureza material; bhakti-man—um devoto puro (livre. dos modos da 
natureza material); bhagavati—da Suprema Personalidade de Deus; 
üsu—imediatamente; mahàtmya-—glorificacáo do nome, fama, etc.; 
sravanãt-—devido ao fato de ouvir; hareh-—do Senhor Hari; anuta- 
pah—pesar; mahân—muito grande; àsit-—houve; smaratah-—lem- 
brando-se de; asubham-—todas as atividades reles; dtmanah—feitas 
por ele próprio. 







TRADUÇÃO 

Após ouvir o colóquio entre os Yamaditas e os Visnudütas, 
Ajâmila pôde compreender os princípios religiosos que agem sob 
os três modos da natureza material, Mencionam-se esses princípios 
nos três Vedas. Ele também pôde compreender os princípios reli- 
giosos transcendentais, que estão acima dos modos da natureza ma- 
terial e que dizem respeito à relação entre o ser vivo e a Suprema 
Personalidade de Deus. Ademais, Ajâmila ouviu a glorificação do 
nome, fama, qualidades e passatempos da Suprema Personalidade 
de Deus. Assim, ele tornou-se um devoto perfeitamente puro. Daí, 
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póde lembrar-se de suas atividades pecaminosas, as quais lamentou 
muito té-las cometido. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (2.45), o Senhor Krsna disse a Arjuna: 


traigunya-visayã veda 
nistraigunyo bhavarjuna 

nirdvandvo nitya-sattva-stho 
niryoga-ksema átmayáan 


“Os Vedas tratam principalmente do tema dos três modos da natu- 
reza material. Bleva-te acima desses modos, ó Arjuna. Sê transcen- 
dental'a todos eles. Liberta-te de todas as dualidades e de todas as 
ansiedades por ganho e segurança e estabelece-te no Eu.” Os prin- 
cípios védicos certamente prescrevem um processo gradativo através 
do qual pode-se elevar à plataforma espiritual, porém, se a pessoa 
permanece apegada aos princípios védicos, não há possibilidade de 
ela elevar-se à vida espiritual, Portanto, Krsna aconselhou Arjuna 
a executar serviço devocional, que é o processo religioso transcen- 
dental: No Srimad-Bhagavatam (1.2.6), confirma-se- também “a 
posição transcendental do serviço devocional. Sa vai purisar paro 
dharmo yato bhaktir adhoksaje. Bhakti, serviço devocional, é paro 
dharmah, dharma transcendental enão dharma material. As pessoas 
geralmente pensam que deve-se praticar religião em troca de lucros 
materiais. Isto pode convir a pessoas interessadas em vida material, 
mas aquele que está interessado em vida espiritual deve apegar-se 
a paro dharmah, os princípios religiosos mediante os quais ele torna- 
se devoto do Senhor Supremo (pato bhaktir adhoksaje) A religião 
bhagavata ensina que o Senhor e a entidade viva estão eternamente 
relacionados e que'é dever da entidade viva render-se ao Senhor: 
Quando alguém está situado na plataforma de servico devocional, 
livra-se dos impedimentos e fica inteiramente satisfeito (ahaituky 
apratihata yayatma suprasidati). Tendo-se elevado a essa'platafor- 
ma, Ajamila comecou a lamentar-se de suas atividades materialistas 
anteriores e passou a glorificar o nome, fama, forma e passatempos 
da Suprema Personalidade de Deus. 


Ajàmila é libertado pelos Visnudütas 
VERSO 26 


ag * wH aaa 
F adaa gei aam IRRI 


aho me paramam kastam 
abhúd avijitatmanah 

yena viplavitarn brahma 
vrsalyam jayatatmana 


aho—ai de mim; me—minha; paramam—extrema; kastam—con- 
digáo miserável; abhüt—tornou-se; avijita-ütmanah-—porque meus 
sentidos estavam descontrolados; yena—pelos quais; viplavitam— 
destruídas; brahma-—todas as minhas qualificacóes bramínicas; vrsa- 
lyam—através de uma Sudrant, uma criada; jayata—sendo gerados; 
ütmanà—por mim. 


TRADUÇÃO 


Ajümila disse: Ai de mim! sendo um servo dos meus sentidos, 
tomo me degradei! Caí de minha posição de brâhmana devidamen- 
te qualificado e gerei filhos no ventre de uma prostituta. 


SIGNIFICADO 

Os homens das classes superiores — brahmanas, ksatriyas e vaisyas 
-=não geram filhos no ventre de mulheres de classe inferior. Por- 
tanto, é costume na sociedade védica examinar os horóscopos da 
moça e do rapaz pretendentes ao casamento para ver se a combina- 
ção entre eles é apropriada. A astrologia védica revela se, de acordo 
com as três qualidades da natureza material, a pessoa nasceu em 
vipra-varna, ksatriyva-varna, vaisya-varna ou Súdra-varna. Deve-se 
averiguar isto, pois o casamento entre um rapaz de vipra-varna e 
uma moça de-sadra-varna é incompatível; 'a vida conjugal seria mi- 
serável tanto para o marido quanto para a esposa. Conseqijentemen- 
té, rapazes devem casar-se com moças da mesma categoria. É claro 
que isto é trai-gunya, uma estimativa material baseada nos Vedas, 
porém, se o rapaz e a moça forem devotos, não haverá necessidade 
dessas considerações. O devoto é transcendental, e portanto, num 
casamento entre devotos, o rapaz e a moça formam um par muito 
feliz. 
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VERSO 27 
fai fiar Al 
feat aei aii siga ROI 


dhin mam vigarhitarm sadbhir 
duskrtam kula-kajjalam 

hitvà bàlàm satim yo "ham 
surd-pim asatim agàm 


dhik mám—que toda a condenação caia sobre mim; vigarhitam— 
condenado; sadbhih-—por homens honestos; duskrtam-—que cometi 
atos pecaminosos; kula-kajjalam—que desonrei a tradição familiar; 
hitva—abandonando; balam—uma jovem esposa; satim-—casta; 
yah—quem; aham—eu; surá-pim—com uma mulher acostumada a 
beber vinho; asatim—impudica; agam—tive relações sexuais. 


TRADUÇÃO 

Oh! que toda a condenação caia sobre mim! Agi tão pecaminosa- 
mente que degradei minha tradição familiar. Na verdade, abandonei 
minha casta, bela e jovem esposa para fazer sexo com uma prosti- 
tuta degenerada, acostumada a beber vinho, Que toda a condenação 
caia sobre mim! 

SIGNIFICADO 

Esta é a mentalidade de alguém que está se tornando devoto puro. 
Quando, pela graça do Senhor e do mestre espiritual, ele se eleva 
à plataforma de serviço devocional, primeiramente lamenta-se de 
suas atividades pecaminosas passadas. Isto o ajuda a avançar na vida 
espiritual, Os Visnudútas deram a Ajâmila a oportunidade de tornar- 
se devoto puro, e cabe ao devoto puro deplorar suas atividades pe- 
caminosas passadas, através das quais entregava-se ao sexo ilícito, 
à intoxicação, ao consumo de carne e aos jogos de azar. Ele não 
apenas deve abandonar seus maus hábitos passados, mas deve sempre 
lamentar-se de seus atos pecaminosos passados. Este é o padrão de 
devoção pura, 

VERSO 28 


ra fue snexae além i 
mA a rada AA NRI 


Verso 29] Ajamila é libertado pelos Visnuditas 


vrddhàv anüthau pitarau 
nàünya-bandhü tapasvinau 

aho mayüdhunà tyaktàv 
akrtajRena nicavat 


vrddhau—velhos; anüthau—que nào tinham outra:pessoa para 
zelar por seus confortos; pitarau--meu pai e minha máe; na:anya= 
bundhü—que não tinham nenhum outro amigo; tapasvinau—que 
passaram por muitas dificuldades; aho—oh!; maya—por mim; ad- 
hunã--naquele momento; tyaktau-—foram abandonados; akrta- 
Jfiena—ingrato; nica-vat-—tal qual umá mui abominável pessoa de 
classe inferior. 


TRADUÇÃO 
Meu pai e minha mãe estavam velhos e não tinham nenhum outro 
filho ou amigo que tomassem conta deles. Porque não cuidei deles, 
eles viveram muitas dificuldades. Oh! como um abominável homem 
de classe inferior, ingratamente larguei-os nesta condição. 


SIGNIFICADO 
De acordo com a civilização védica, todos têm a responsabilidade 
de cuidar dos brãhmanas, dos anciãos, das mulheres, das crianças 
edas vacas. Este dever é de todos, especialmente de uma pessoa de 
classe superior. Devido à sua associação com uma prostituta, Ajâmila 
abandonou todos os seus deveres. Lamentando isso, Ajâmila agora 
considerava-se bastante caído. 


VERSO 29 


AK aa RA a IA | 
Sgt: first ro fene ara: MRS 


so "hari vyaktam patisyami 
narake bhrsa-dàrune 

dharma-ghnàh kamino yatra 
vindanti yama-yatanah 


sah—tal pessoa; aham—eu; vyaktam—agora está claro; patisya- 
mi—cairei; narake—no inferno; bhrsa-darune—muito | miserável; 
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dharma-ghnah— aqueles que quebram os princípios religiosos; kā- 
minah—que são demasiadamente luxuriosos; vatra—onde; vindan- 
ti—se submetem; yama-yãtanãh-—a condições miseráveis impostas 
por Yamarája. 





TRADUÇÃO 
Agora está claro que, como conseqiiência dessas atividades, um 
pecaminoso como: eu tem que ser atirado a condicóes infernais, 
reservadas àqueles que quebraram os princípios religiosos e onde 
deverão sofrer misérias extremas. 


VERSO 30 


Pda aña ara EA 1 
w a aa Aai erata aa: Rol 


kim idam svapna àhosvit 
sáksüd drstam ihadbhutam 

kva:yàtà adya te ye mám 
vyakarsan pása-panayah 


kim-—se; idam-— isto; svapne--num sonho; âhosvit-—ou; saksãt-— 
diretamente; drstam-—visto; iha-aqui; adbhutam-—maravilhoso; 
kva—aonde; yàtüh—foram; adya—-agora; te—todos eles; ye—quem; 
müm-—a mim; vyakarsan—estavam arrastando; pása-pànayah—com 
as cordas em suas mãos. 








TRADUÇÃO 
O que vi foi sonho, ou será que foi realidade? Vi homens terrífi- 
cos, munidos de cordas, que vinham prender-me e arrastar-me. 
Aonde foram? 
VERSO 31 


sd ta: figurando: | 
reter ago te a MIR AU 


atha te kva gatàh siddhas 
catvàras caru-darsanaàh 

vyamocayan ntyamanam 
baddhvà pàsair adho bhuvah 
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atha—depois disto; te—aquelas pessoas; kva—aonde; gatah— 
foram; siddhah—liberadas; catvarah—quatro personalidades; car 
darsanah—extremamente belas de se ver; vyamocayan—elas liber- 
taram; nīyamānam—a mim, que estava sendo arrastado; baddhvā— 
sendo preso; pasaih—pelas cordas; adhah bhuvah—para baixo, rumo 
à região infernal. 


TRADUÇÃO 
E aonde foram aquelas quatro belíssimas pessoas liberadas, que 
me salvaram do aprisionamento e pouparam-me de ser arrastado 
às regiões infernais? 


SIGNIFICADO 
Como aprendemos com as descrições do Quinto Canto, os plane- 
tas infernais estão situados nas porções inferiores deste Universo. 
Portanto, eles se chamam adho bhuvah. Ajâmila pôde compreender 
que os Yamadíitas vieram daquela região. 


VERSO 32 


suf à ira Aida 
aR agla A A aR NAI 


athápi me durbhagasya 
vibudhottama-darsane 

bhavitavyam margalena 
yenátmá me prasidati 


atha—portanto; api—embora; me—minha; durbhagasya—táo de- 
safortunado; vibudha-uttama—devotos elevados; darsane—devido 
à visão; bhavitavyam—na certa haverá; mangalena—atividades aus- 
piciosas; yena—pelas quais; 4tma—eu; me—o meu; prastdati—real- 
mente tornar-se-á feliz. 


TRADUCAO 
Certamente, sou muito abominável e desafortunado de ter imer- 
gido num oceano de atividades pecaminosas, entretanto, devido ás 
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minhas atividades espirituais anteriores, pude ver aquelas quatro 
personalidades elevadas que vieram resgatar-me, Agora, em decor- 
rência da visita deles, sinto-me muitíssimo feliz. 





IGNIFICADO 
Como se afirma no Caitanya-caritamrta (Madhya 22.54); 


'sadhu-sanga', 'sadhu-sanga'——sarva-sastre kaya 
lava-mütra sadhu-sange sarva-siddhi haya 





*"Todos os süstras recomendam a associacáo com os devotos, pois, 
mesmo por um só momento dessa associação, a pessoa pode receber 
a semente de toda a perfeição.” No começo de sua vida, Ajâmila 
com.certeza era muito puro, e associava-se com devotos e brahma- 
nas; devido. a-esta atividade piedosa, muito embora ele tivesse.se 
degradado, sentiu-se inspirado a pôr em seu filho o nome Nárâyana. 
Decerto isto se deveu ao bom conselho dado internamente pela Su- 
prema Personalidade de Deus. Como o Senhor diz no Bhagavad- 
gia (15.15), sarvasya câham hrdi sannivisto mattah smrtir jnànam 
apohanarh ca: “Eu estou situado nos corações de todos, e é de Mim 
que vem a lembrança, o conhecimento e o esquecimento.” O Senhor, 
que está situado nos corações de todos, é tão bondoso que se alguém 
pelo menos uma vez presta-Lhe serviço, o Senhor nunca o esquece. 
Assim, O Senhor, internamente, inspirou Ajâmila a pôr em seu filho 
caçula o nome de Nárâyana para que, sentindo afeição, o chamasse 
constantemente **Náráyana! Nàráyana!'' e entào, na hora de sua 
morte, se salvasse da condição mais atemorizante e perigosa. Esta 
é a misericórdia de Krsna. Guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija: 
através da misericórdia do guru e de Krsna, a pessoa recebe a se- 
mente de bhakti, Essa associação torna o devoto livre do maior dos 
temores. Portanto, em nosso movimento da consciência de Krsna, 
mudamos o nome do devoto, dando-lhe um que o faça lembrar-se 
de Visnu. Se, na hora da morte, o devoto conseguir lembrar-se de 
seu próprio nome, como Krsnadása ou Govinda dása, ele poderá 
salvar-se do maior perigo. Logo, mudar o nome no momento da 
iniciação é essencial. O movimento da consciência de Krsna é tão 
meticuloso que dá a todos a oportunidade de, de alguma maneira, 
lembrarem-se de Krsna. 


Verso 34] Ajâmila é libertado pelos Visn 





VERSO 33 


aan ama aa: 
Igual a fa RRI 


anyathã mriyaminasya 
nàsucer vrsali-pateh 

vaikuntha-nama-grahanam 
Jihva vaktum ihârhati 


anyathã--caso contrário; mriyamánasya—de alguém que está 
prestes a morrer; na—não; asuceh—muito impuro; vrsali-pateh-—o 
mantenedor de uma prostituta; vaikuntha—do Senhor de Vaikuntha; 


nàma-grahanam—o canto do santo nome; Jihvà—a língua; vaktum— 
de vibrar; iha—nesta situação; arhati—é capaz. 





TRADUÇÃO 

Se não fosse meu serviço devocional passado, como é que eu, um 
impuríssimo mantenedor de uma prostituta, obteria a oportunidade 
de cantar o santo nome de Vaikunthapati quando estava prestes a 
morrer? Decerto isto não teria sido possi 





SIGNIFICADO 
O nome Vaikunthapati, que significa “o Senhor do mundo espi- 
ritual”, não é diferente do nome Vaikuntha. Ajâmila, agora uma 
alma auto-realizada, pôde compreender que, devido às suas ativida- 
des espirituais passadas em que praticou serviço devocional, obtivera 
em sua horrível condição na hora da morte esta oportunidade de 
cantar o santo nome de Vaikunthapati. 


VERSO 34 


wow fpe: m et fia d 
rs UL 


kva caham kitavah papo 
brahma-ghno nirapatrapah 

kva-ca narayanety etad 
bhagavan-nama mangalam 
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kva—onde; ca—também; aham—eu; kitavah—um trapaceiro; 
püpah—todos os pecados personificados; brahma-ghnah—o mata- 
dor da minha cultura, bramínica; nirapatrapah—desavergonhado; 
kva—onde; ca—também; narayana—Naráyana; ¡ti—assim; etat— 
isto; bhagavat-nâma—o santo nome da Suprema Personalidade de 
Deus; mañgalam—auspiciosissimo, 


TRADUÇÃO 
Ajâmila prosseguiu: Sou um trapaceiro desavergonhado que 
matou sua cultura bramínica. Na verdade, sou o pecado personifi- 
cado. Que sou eu em comparação ao auspiciosíssimo canto do santo 
nome do Senhor Nàrayana? 


SIGNIFICADO 

Aqueles que, através do movimento da consciência de Krsna, estão 
ocupados em difundir o santo nome de Náráyana, Krsna, devem 
sempre ponderar qual era a nossa condição antes de tê-lo aceitado 
eem que posicáo estamos agora. Havíamos caído em vidas abomi- 
náveis, e.éramos comedores de carne, beberróes e cacadores de 
mulheres que executavam toda espécie de atividades pecaminosas, 
mas agora, recebemos a oportunidade de cantar o mantra Hare 
Krsna. Portanto, devemos sempre valorizar esta oportunidade. Pela 
graça do Senhor, estamos abrindo muitos centros, e devemos apro- 
veitar esta boa fortuna para cantarmos o santo nome do Senhor e 
servirmos à Suprema Personalidade de Deus diretamente. Devemos 
reconhecer a diferença entre nossas condições passadas e presentes 
e devemos sempre ser muito cuidadosos em nào caírmos desta vida 
tão sublime. 


VERSO 35 


atar! 
AAA AAA quf AA RA 


so "ham tatha yatisyami 
yata-cittendriyanilah 

yathā na bhūya ātmānam 
andhe tamasi majjaye 
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:Sah—tal pessoa; aham-—-eu; tathü-—dessa maneira; yatisyami— 
devo-me esforcar por; yata-citta-indriya—controlar a mente.e.os 
sentidos; anilah—e os ares internos; yathà—para que; na—náo; 
bhüyah—de novo; dtmanam—minha alma; andhe—na escuridáo; 
tamasi—na ignoráncia; majjaye—eu afunde. 


TRADUÇÃO 
Sou uma pessoa muito pecaminosa, porém, como obtive esta opor- 
tunidade, devo exercer pleno controle sobre minha mente, vida e sen- 
tidos e devo sempre ocupar-me no serviço devocional para que não 
volte a cair na profunda escuridão e ignorância da vida material, 


SIGNIFICADO 
Todos devemos ter esta determinação. Pela misericórdia de Krsna 
e do mestre espiritual, fomos elevados a uma posição digna, ese 
nos lembrarmos de que esta é uma grande oportunidade e orarmos 
aiKysna para que não voltemos a cair, nossas vidas serão exitosas. 


VERSOS 36—37 
Ena o ARA À 
que it: gm AT MIRA 
a AAA | 
ffe mié atera, TTA: lRON 


vimucya tam imah bandham 
avidya-kama-karmajam 

sarva-bhúta-suhrc chánto 
maitrah karuna dtmaván 


mocaye grastam ātmānari 
yosin-mayydtma-mayaya 

vikridito yayaivaham 
kridà-mrga ivadhamah 


vimucya—tendo-me libertado de; tam—isto; imam—este; ban- 
dham-—cativeiro; avidya—devido à ignorância; kama-—devido ao 
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desejo luxurioso; karma-jam-—causado pelas atividades; sarva- 
bhüta— de todas as entidades vivas; su/rt —amigo; santah—muito 
pacífico; maitrah—amigável; karunah—misericordioso; atma-vàn— 
auto-realizado; mocaye—desvencilhar-me-ei; grastam—aprisionada; 
dtmánam-—minha alma; yosit-mayya=sob a forma de mulher; ätma 
máayaya—pela energia ilusória do Senhor; vikriditah—divertiu-se 
com; yaya—pela qual; eva—decerto; aham—eu; krida-mrgah—um 
animal amestrado;:¡va—como; adhamah—táo caído: 


TRADUÇÃO 

Devido ao fato de identificarem-se com o corpo, as pessoas sujei- 
tam-se aos desejos de obter gozo dos sentidos, e assim ocupam-se 
nas mais diferentes espécies de ações piedosas e impiedosas. Isto cons- 
titui o: cativeiro material. Agora, desvencilhar-me-ei do meu cati- 
veiro material, que foi propiciado pela energia ilusória da Suprema 
Personalidade de Deus agindo sob a forma de mulher. Sendo urna 
alma muito degradada, caí vítima da energia ilusória e tornei-me 
como um cão dançarino, conduzido pela mão de uma mulher. Então, 
abandonarei todos os desejos luxuriosos e livrar-me-ei desta ilusão. 
Tornar-me-ei um misericordioso amigo benquerente de todas as en- 
tidades vivas e sempre absorver-me-ei em consciência de Krsna. 


SIGNIFICADO 

Este deve ser o padrão de determinação para todas as pessoas cons- 
cientes de Krsna. Quem é consciente de Krsna deve livrar-se das 
garras de mãyã, e também deve ter compaixão de todas as outras 
pessoas que sofrem nessas garras. As atividades do movimento da 
consciência de Krsna destinam-se não apenas a nós mesmos, mas 
também aos demais. Esta éa perfeição da consciência de Krsna. A 
pessoa interessada em sua própria salvação não é tão avançada em 
consciéncia de Krsna como aquela que sente compaixão pelos outros 
e, portanto, propaga o movimento da consciência de Krsna. Tal de- 
voto avançado jamais cairá, pois Krsna dar-lhe-á proteção especial. 
Esta é a essência do movimento da consciência de Krsna. Todos são 
como um fantoche nas mãos da energia ilusória e agem conforme 
ela.os move. A pessoa deve tornar-se consciente de Krsna para 
libertar-se e também libertar os outros. 


Verso 38] Ajâmila é libertado pelos 


VERSO 38 


amA RR 1 
a ad al 


mamüham iti dehàdau 
hitvamithyartha-dhtr matim 

dhasye mano bhagavati 
suddham tat-kirtanadibhih 


mama—meu; aham—eu; iti=assim; deha-ddau—no corpo e nas 
coisas relacionadas como corpo; hitva--abandonando; amithya— 
que náo sáo falsos; artha—nos valores; dhih—com minha conscién- 
cia; matim—a atitude; dhasye—ocuparei; manah—minha mente; 
bhagavati—na Suprema Personalidade de Deus; suddham—puro; 
tat—Seu nome; ktrtana-adibhih—cantando, ouvindo e assim por 
diante. 


TRADUÇÃO 

Simplesmente porque cantei o santo nome do Senhor na compa- 
nhia dos devotos, meu coração agora está se purificando. Portanto, 
não voltarei a cair vítima dos falsos encantos do gozo dos sentidos 
materiais. Agora que me fixei na Verdade Absoluta, a partir de 
então não me identificarei com o corpo. Abandonarei as falsas con- 
cepções de “eu” e ““meu”” e fixarei minha mente aos pés de lótus 
de Krsna. 

SIGNIFICADO 

Este verso traz uma explicação lúcida de como a entidade viva 
torna-se vítima da condição material. Tudo começa com a falsa iden- 
tificação do corpo com o eu. Portanto, o Bhagavad-gitd principia 
€om a instrucáo espiritual de que a pessoa nào é o corpo e de que 
ela está dentro do corpo. Esta consciéncia torna-se possível somen- 
te áquele que canta o santo nome de Krsna, o maha-mantra, Hare 
Krsna, e sempre se mantém associado com os devotos. Este é o se- 
gredo do sucesso. Portanto, enfatizamos que a pessoa deve cantar 
o santo nome do Senhor e manter-se livre das contaminações deste 
mundo material, especialmente das contaminações dos desejos luxu- 
riosos de sexo ilícito, consumo de carne, intoxicação e jogos de azar. 
Com determinação, deve-se fazer o voto de seguir estes princípios 
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e então salvar-se da condição-miserável da existência material. O pri- 
meiro requisito é livrar-se do conceito de vida corpórea. 


VERSO 39 


ff amnes quads mm 
ger ereta: NS 


iti jüta-sunirvedah 
ksana-sañgena sadhusu 

ganga-dváaram upeydya 
mukta-sarvànubandhanah 


iti—assim; jata-sunirvedah—(Ajámila) que se desapegara do con- 
ceito de vida material; ksana-sañgena—através de. um momento de 
associação; sadhusu-—com os devotos; gariga-dvaram —para Hardwar 
(hari-dvãra), a porta para Hari (porque o Ganges começa lá, Hardwar 
também se chama ganga-dvára); upeyaya—foi; mukta—estando livre 
de; sarva-anubandhanah—toda espécie de cativeiro material. 


TRADUÇÃO 
Devido a um momento de associação com os devotos [os 
ditas], Ajâmila teve determinação de desapegar-se do conceito de 
vida material. Assim, livre de toda a atração material, ele imediata- 
mente partiu para Hardwar. 





SIGNIFICADO 

A palavra mukta-sarvanubandhanah indica que, após este inciden- 
te; Ajâmila, não se importando com sua esposa e filhos, foi direto 
a Hardwar para avançar mais em sua vida espiritual. Nosso movi- 
mento da consciência de Krsna agora tem centros em Vrndávana e 
Navadvipa de modo que todos aqueles, devotos ou não-devotos, que 
desejam levar vida retirada possam ir até lá e, com determinação, 
abandonem o conceito de vida corpórea. Qualquer pessoa é convi- 
dada a viver-nesses lugares sagrados o resto de sua vida, a fim de 
que possam alcançar o sucesso máximo através do método simplis- 
simo de cantar o santo nome do Senhor e tomar prasâda. Assim, 
pode-se voltar ao lar, voltar ao Supremo, Não temos nenhum centro 
em Hardwar, mas. para os devotos Vrndávana e Sridháma Máyápur 
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são melhores do que quaisquer outros lugares. O templo de Caitanya 
Candrodaya oferece a todos a boa oportunidade de associar-se com 
os devotos. Tiremos pleno proveito desta oportunidade. 


VERSO 40 


qa ar a fa: | 
AAA qua A AAA lol 


sa tasmin deva-sadana 
astno yogam àsthitah 

pratyâhrtendriya-grâmo 
yuyoja mana ütmani 


sah—ele- (Ajámila); tasmin—naquele lugar (Hardwar); deva- 
sadane—em um templo de Visnu;-asinah--estando situado; yogam 
üsthitah—praticou bhakti-yoga; pratyahrta—retirou-se de todas as 
atividades de gozo dos sentidos;: indriya-gramah—seus sentidos; 
yuyoja—ele fixou; manah—-a mente; ütmani—no eu ou na Superal- 
ma, a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Em Hardwar, Ajàmila refugiou-se num templo de Visnu, onde 
executou o processo de bhakti-yoga. Ele controlou seus sentidos e 
aplicou toda a sua mente a servico do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Os devotos que aderiram ào movimento da consciéncia de Krsna 
podem viver confortavelmente em nossos muitos templos e ocupar- 
seno serviço devocional ao Senhor. Assim, podem controlar a mente 
e os sentidos e alcançar o sucesso máximo da vida. Este é o proces- 
so transmitido desde tempos imemoriais. Tirando lição da vida de 
Ajâmila, devemos nos determinar a fazer o-voto de executar tudo 
O que for necessário para seguir este caminho, 


VERSO 41 


ait rea meret Aaa | 
Ug ama TERA UI 
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tato gunebhya ütmünam 
viyujyatma-samadhiná 

yuyuje bhagavad-dhàmni 
brahmany anubhavatmani 


tatah—depois disso; gunebhyah—dos modos.da natureza material; 
atmánam—a mente; viyujya—arrancando; díma-samadhina—por se 
ocupar em serviço devocional pleno; yuyuje—oeupou-se; bhagavat- 
dhâmni—na forma do Senhor; brahmani—que é Parabrahman (e 
não idolatria); anubhava-atmani==que é sempre objeto de meditação 
(começando dos pés de lótus e gradualmente progredindo para cima). 


TRADUÇÃO 
Ajámila ocupou-se em serviço devocional pleno. Assim, arrancou 
sua mente do processo de gozo dos sentidos e absorveu-se por com- 
pleto em pensar na forma do Senhor. 


SIGNIFICADO 
Se alguém adora a Deidade no templo, é claro que sua mente se 
absorverá em pensar no Senhor e em Sua forma. Náo há/nenhuma 
diferença entre a forma do Senhor e o próprio Senhor. Portanto, 
bhakti-yoga é o mais fácil sistema de voga. Os yogis tentam concen- 
trar suas mentes na forma da Superalma, Visnu, situado dentro do 
coração, mas aquele que absorve sua mente em adorar a Deidade 
no templo não tem dificuldade alguma-em alcançar este mesmo obje- 
tivo. Em todo templo reside uma forma transcendental do Senhor, 
e pode-se facilmente pensar nesta forma. Quem vê o Senhor durante 
o ârati, oferece bhoga e vive pensando na forma da Deidade pode 
tornar-se yogr de primeira classe. Este é o melhor processo de yoga, 
como a Suprema Personalidade de Deus confirma no Bhagavad-grta 
(6:47): 
Yoginâm api sarvesam 
mad-gatenântararmanã 
sraddhüvün bhajate yo mam 
sa me yuktatamo matah 


“De todos os yogis, aquele que se estabelece em Mim com muita 
fé, adorando-Me em transcendental serviço amoroso, está mui inti- 
mamente unido a Mim em yoga e é o mais elevado de todos.” O 
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Yogi de primeira classe é aquele'que, pensando sempre na forma do 
Senhor, controla seus sentidos e desapega-se das atividades materiais. 


VERSO 42 


AURA GU 


S 


TANIA a, fan fi: 11981 


yarhy uparata-dhis tasminn 
adrakstt purusân purah 

upalabhyopalabdhán prág 
vavande sirasã dvijah 


yarhi—quando; upürata-dhili—sua mente e inteligencia fixaram- 
se; tasmin—naquele momento; adrakstt—vira; purusan—as pessoas 
(os mensageiros do Senhor Visnu); purah—diante dele; upalabhya— 
obtendo; upalabdhan—que foram obtidos; prak—antes; vavande— 
ofereceu reveréncias; sirasa—com a cabeca; dvijah=0 bráhmána. 


TRADUÇÃO 
Quando sua inteligência e mente fixaram-se na forma do Senhor, 
o brâhmana Ajâmila voltou a ver diante dele quatro pessoas celes- 
tiais. Ele pôde entender que eram as mesmas que vira antes, e assim 
ofereceu-lhes suas reverências, prostrando-se diante delas. 


SIGNIFICADO 

Os Visnuditas que haviam resgatado Ajâmila voltaram a apare- 
cer diante dele quando sua mente estava bem fixa na forma do 
Senhor. Os Visnudútas afastaram-se por algum tempo para darem 
a Ajâmila a oportunidade de fixar-se firmemente em meditar no 
Senhor. Agora que sua devoção estava amadurecida, eles regressaram 
para levá-lo: Compreendendo que os mesmos Visnudiútas haviam 
retornado, Ajâmila ofereceu-lhes suas reverências, prostrando-sé 
diante deles. 

VERSO 43 


fem srt AA qui cia | 
qe ad a errada ei 
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hitvà kalevaram tirthe 
gangayaàm darsanàd anu 

sadyah svarüpam jagrhe 
bhagavat-pürsva-vartinam 


hitva—abandonando; kalevaram—o corpo material; firthe—no 
lugar sagrado; garigayüm-—-às margens do Ganges; darsanüt anu— 
após ver; sadyah—imediatamente; sva-rapam—sua forma espiritual 
original; jagrhe—ele assumiu; bhagavat-parsva-vartinam—que é 
apropriada para um associado do Senhor. 


TRADUÇÃO 
Ao ver os Visnudiitas, Ajâmila abandonou seu corpo material em 
Hardwar às margens do Ganges. Recuperou seu corpo espiritual ori- 
ginal, que era o corpo apropriado para um associado do Senhor. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (4.9), o Senhor diz: 


janma karma: ca: me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktva dehañ punar janma 
naiti mám.eti so "rjuna 


**Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu aparecimen- 
to e atividades, ao deixar este corpo, nào volta a nascer neste mundo 
material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna:”” 

O resultado da perfeição em consciência de Krsna é que, após 
abandonar o corpo material, a pessoa, em seu corpo espiritual ori- 
ginal, é imediatamente transferida ao mundo espiritual para tornar-se 
um associado da Suprema Personalidade de Deus. Alguns devotos 
vão a Vaikunthaloka, e outros váo a Goloka Vrndávana onde se 
tornam associados de Krsna. 


VERSO 44 


ari farm ft añ 
Hi farama m aa Pr: vfi tili 
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sükam vihayasa vipro 
mahãpurusa-kinkaraih 

haimarh vimânam àruhya 
yayau yatra sriyah patih 


sakam-—juntamente; vihayasa—pelo caminho do céu, ou as.rotas 
aéreas; viprah—o brahmana (Ajámila); mahapurusa-kinkaraih—com 
os mensageiros do Senhor Visnu; haimam--feito de ouro; vimà- 
nam—um- aeroplano; Aruhya—subindo a «bordo. de;. yayau—foi; 
yatra—onde; sriyah patih—Senhor Visnu, o esposo da deusa da 
fortuna. 


TRADUÇÃO 
Acompanhado dos mensageiros do Senhor Visnu, Ajâmila subiu 
abordo de um aeroplano feito de ouro. Passando pelas rotas aéreas, 
ele foi diretamente à morada do Senhor Visna, o esposo da deusa 
da fortuna. 


SIGNIFICADO 

Por muitos:anos, os cientistas materiais têm tentado ir à Lua, mas 
ainda não conseguem concretizar esse seu intento. Porém, em um 
segundo, os aviões espirituais dos planetas espirituais podem levar 
a pessoa de volta ao lar, de volta ao Supremo. A velocidade desse 
avião espiritual pode apenas ser imaginada. O espírito é mais refi- 
nado do que a mente, e todos tém experiéncia da rapidez com que 
a mente viaja de um lugar a outro. Portanto, pode-se imaginar a 
rapidez da forma espiritual, comparando-a à velocidade com que 
a mente desloca-se. Em ménos do que um simples momento, um 
devoto perfeito pode voltar ao lar, voltar ao Supremo, imediatamente 
após abandonar seu corpo material. 


VERSO 45 


da fan 
añ af dan | 
feat fia gua: 
a A TATA ER LIL 
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evam sa viplavita-sarva-dharmá 

dasyah patih patito garhya-karmand 
nipütyamüno niraye hata-vratah 

sadyo vimukto bhagavan-nâma grhnan 


evam—dessa maneira; sah—ele (Ajámila); viplavita-sarva-dhar- 
māh—que abandonou todos os princípios religiosos; dasyah patih—o 
esposo de uma prostituta; patitah—caido; garhya-karmand—por se 
ocupar em atividades abomináveis; nipatyamânah—precipitando- 
se; niraye—na vida infernal; hata-vratah—que quebrou todos os 
seus votos; sadyah—imediatamente; vimuktah—liberado; bhagavat- 
náma—o santo nome do Senhor; grhnan—cantando. 


TRADUÇÃO 

Ajâmila era um brahmana que, devido 4 má associação, abando- 
nara toda a cultura bramínica e princípios religiosos. Tornando-se 
muito caído, ele roubava, bebia e realizava outros atos abomináveis. 
Chegou ao ponto de manter uma prostituta. Assim, ele estava des- 
tinado a ser arrastado para o inferno pelos mensageiros de Yamarâja, 
mas foi imediatamente resgatado por um simples vislumbre do canto 
do santo nome Nárayana. 


VERSO 46 


aa e ra 

gral a! 

a wug sd m 
aaa años asa 118411 


nátah param karma-nibandha-krntanam 
mumuksatàm tirtha-padanukirtanàt 

na yat punah karmasu sajjate mano 
rajas-tamobhyam kalilam tato 'nyathã 


na—não; atah—portanto; param—melhor meio; karma-niban- 
dha—a obrigação de sofrer tribulações ou a elas submeter-se como 
resultado das ações fruitivas; krmtanam-— aquilo que pode cortar por 
completo; mumuksatâm-—de pessoas que desejam escapar das garras 
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do cativeiro material; firtha-pada—a respeito da Suprema Persona- 
lidade de Deus, em cujos pés permanecem todos os lugares- sagra- 
dos; anukirtanüt—do que constantemente cantar sob a orientacáo 
do mestre espiritual fidedigno; na—nào; yat—porque; punah—de 
novo; karmasu—em atividades fruitivas; sajjate—apega-se; manah— 
a mente; rajah-tamobhyam—pelos modos da paixão e ignorância; 
Kkalilam—contaminada; tatah—depois disso; anyathã-—por quaisquer 
outros meios. 


TRADUÇÃO 

Portanto, quem deseja libertar-se do cativeiro material deve adotar 
0 processo de cantar e glorificar o nome, a fama, a forma e os pas- 
satempos da Suprema Personalidade de Deus, em cujos pés per- 
manecem todos os lugares sagrados. Ninguém pode obter o devido 
benefício com outros métodos, tais como expiação piedosa, conhe- 
cimento especulativo e meditação através da yoga mística, porque, 
mesmo após seguir tais métodos, de novo adotam-se as atividades 


fruitivas, pois a pessoa é incapaz de controlar a mente, que está con- 
taminada pelas qualidades básicas da natureza, a saber, paixão e 
ignorância. 


SIGNIFICADO 

De fato, observa-se que, mesmo depois de alcançarem aparente 
perfeição, muitos karmis, jhânis é yogis voltam a apegar-se a ativi- 
dades materiais. Muitos supostos svámis e yogis abandonam as ati- 
vidades materiais, afirmando que elas são falsas (jagan mithya), e, 
depois de algum tempo, reassumem suas atividades materiais abrin- 
do hospitais e escolas ou realizando-outros empreendimentos para 
O benefício público. Ainda que falsamente se declarem sannyásis, 
membros da ordem renunciada, eles às vezes participam da política. 
Entretanto, a conclusão perfeita é que, se alguém realmente deseja 
escapar do mundo material, deve adotar o serviço devocional, que 
começa com sravanam kirtanam visnoh: cantar e ouvir as glórias do 
Senhor. No que se refere a isto; o movimento da consciência de Krsna 
é uma prova prática. Nos países ocidentais, muitos jovens que eram 
viciados em drogas e tinham muitos outros maus hábitos e que não 
conseguiam abandoná-los, deixaram todas essas propensões e seria- 
mente ocuparam-se.em cantar as glórias do Senhor tão logo uniram- 
se ao movimento da consciência de Krsna. Em outras palavras, este 
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processo é o método perfeito de expiação pelas ações realizadas em 
rajah-e-tamah (paixão e ignorância). Como se afirma ño. Srimad- 
Bhügavatam (1.2.19): 


tada rajas-tamo-bhaváh 
küma-lobhàdayas ca ye 

ceta etair anaviddham 
sthitam sattve prasidati 


Como resultado de rajah e tamah, a pessoa torna-se cada vez mais 
luxuriosa é cobiçosa, porém, ao adotar o processo de cantar e ouvir, 
cla chega àplataforma-da bondade e vive feliz. À:medida que avança 
no serviço devocional; todas as suas dúvidas são erradicadas por 
completo (bhidyate hrdaya-granthis. chidyante sarva-samsayah): 
Assim, o nó do seu desejo por atividades fruitivas é dilacerado. 





VERSOS 47—48 


w cd A AAA | 
JUE q a aga IS 
ada ae nha RA añ l 
RRA. edt feme Reha lec! 


ya etam paramam guhyam 
itihasam:aghapaham 

srnuyãc chraddhayà yukto 
yas ca bhaktyanukirtayet 


na vai sa naraka  yàti. 
neksito yama-kinkaraih 

yady apy amangalo martyo 
visnu-loke mahiyate 


yah—todo aquele que; etam—esta; paramam—muito; guhyam— 
confidencial; itihasam—narracáo histórica; agha-apaham—que deixa 
a pessoa livre de todás as reacóes pecaminosas; srmuydt-—ouve; srad- 
dhaya—=cowm: fé; yuktah—dotado; yah—aquele-que; ca—também; 
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bhaktya—com muita devoção; anukirtayet-—repete; na—náo; vai— 
na verdade; sah-—tal pessoa; narakam-—ao inferno; yati—vai; na— 
não; Tksitah—é observada; vama-kirikaraih—pelos mensageiros de 
Yamaraja; yady api—embora; amañgalah—inauspicioso; martyah— 
uma entidade viva com um corpo material; visnu-loke—no mundo 
espiritual; mahiyate—é bem-vinda e recebida com respeito. 


TRADUÇÃO 

Porque esta mui confidencial narração histórica tem a potência 
de eliminar todas as reações pecaminosas, aquele que a ouve ou a 
descreve com fé e devoção não mais está fadado à vida infernal, não 
importa que ele possua um corpo material ou quão pecaminoso 
tenha sido. Na verdade, os Yamaditas, que cumprem as ordens de 
Yamarája, não se aproximam dele nem sequer para vê-lo. Após aban- 
donar seu corpo, ele retorna ao lar, retorna ao Supremo, onde é mui 
respeitosamente recebido e reverenciado. 





VERSO 49 


fiery tata gue grafia | 
SUMATE A ARA eS 


mriyamüno harer nama 
grnan putropacaritam 

ajamilo 'py agád dhàma 
kim uta sraddhayà grnan 


mriyamânah—na hora da morte; hareh nâma—o santo nome de 
Hari; grnan—cantando; putra-upacâritam-—dirigindo-se a seu filho; 
ajamilah—Ajámila; api—mesmo assim; agãt-—foi; dhüma—ao 
mundo espiritual; kim uta—que falar de; sraddhayã-—com fé e amor; 
grnan—cantando. 


TRADUÇÃO 
Enquanto sofria na hora da morte, Ajâmila cantou o santo nome 
do Senhor, e, embora o canto se dirigisse a seu filho, todavia, ele 
regressou ao lar, regressou ao Supremo. Portanto, se uma pessoa 
fiel canta o santo nome do Senhor, e não comete ofensas, que dúvi- 
das poderá haver quanto ao seu retorno ao Supremo? 
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SIGNIFICADO 

Na hora da morte, a pessoa certamente fica confusa, pois as 
funções corpóreas entram em colapso. Naquele momento, mesmo 
alguém que, durante toda a sua vida, tenha praticado o canto do 
santo nome do Senhor, talvez não consiga cantar o mantra Hare 
Krsna de maneira bem nítida. Entretanto, tal pessoa recebe todos 
os benefícios do canto do santo nome. Portanto, enquanto o corpo 
está funcionando bem, por que não deveríamos cantar bem alto e 
com nitidez'o santo nome do Senhor? Se alguém procede assim, é 
completamente possível que; mesmo na hora da morte, seja bastante 
capaz de cantar os santos nomes do Senhor:com fé e amor:-Con- 
cluindo, quem canta o santo nome do Senhor constantemente tem 
cómo garantia a volta ao lar, 'a volta ao Supremo. 





Nota suplementar a este capítulo. 


O comentário de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura aos versos 
9 e 10 deste capitulo forma um diálogo a respeito de como, através 
do simples fato de cantar o santo nome do Senhor, alguém pode 
livrar-se de todas as reações pecaminosas. 

Talvez diga-se: “Pode-se concordar que, cantando o santo nome 
do Senhor, a pessoa livra-se de todas às reacóes da vida pecamino- 
sa. Contudo, se ela cometer atos pecaminosos deliberadamente, não 
apenas uma, mas muitas e muitas vezes, será incapaz de livrar-se 
das'reações desses pecados, mesmo após expiá-los por doze anos ou 
mais: Como, então, é possível: que, simplesmente cantando uma só 
vez o santo nome do Senhor, pode alguém livrar-se imediatamente 
das reações desses pecados?” 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura responde citando os versos 
9 e 10 deste capítulo: “O canto do santo nome do Senhor Visnu é 
o melhor processo de expiação para tim ladrão de ouro ou outras 
coisas preciosas; paraum beberrão; para alguém que:trai um amigo 
ou um parente; para alguém que mata um braumana ou para aquele 
que faz'sexo com a esposa do seu guru-ou de outro superior. E 
também o melhor método expiatório para-quem assassina mulheres, 
o rei ou o pai, para alguém que:chacina vacas, e para todos os outros 
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homens pecaminosos. Pelo simples fato de cantar o santo nome do 
Senhor Visnu, os maiores pecadores podem atrair a atenção do 
Senhor Supremo, que, portanto, considera: “Porque este homem 
cantou Meu santo nome, Meu dever é protegê-lo,” 

Quem canta o santo nome, pode expiar a vida pecaminosa e eli- 
minar todas as reações pecaminosas, embora isto nào se.chame ex- 
piação. A expiação habitual pode proteger temporariamente uma 
pessoa pecaminosa, mas não tira completamente de seu coração o 
profundamente arraigado desejo de cometer atos pecaminosos. Por- 
tanto, a expiação não é tão poderosa como o canto do santo nome 
do Senhor. Os sástras afirmam que, se alguém canta uma só vez o 
santo nome e rende-se por completo aos pés de lótus do Senhor, o 
Senhor imediatamente o põe sob Sua tutela e está sempre disposto 
a protegê-lo. Confirma isto. Sridhara Svâmi. Assim, quando Ajâmila 
estava em grande perigo de ser carregado pelos mensageiros de 
Yamarája, o Senhor imediatamente enviou Seus mensageiros pessoais 
para protegê-lo, e, porque Ajâmila livrou-se de todas as reações pe- 
caminosas, os Visnudütas falaram em nome dele. 

Ajámila havia dado a seu filho.o nome de Náráyana, e, porque 
amava muito o menino, costumava chamá-lo repetidas vezes. Em- 
bora estivesse chamando seu filho, o próprio nome era poderoso 
porque o nome Nárâyana não é diferente do Supremo Senhor Ná- 
ráyana. Ao dar a seu filho o nome de Nãrãyana, Ajâmila eliminou 
todas as reações de sua vida pecaminosa, e, à medida que continuava 
chamando seu filho e, consequentemente, proferindo.o santo nome 
de Náráyana milhares de vezes, ele, sem o saber, estava com efeito 
avançando em consciência de Krsna. 

Pode-se argumentar: “Uma vez que ele constantemente cantava 
o nome de Nárãyana, como lhe foi possível associar-se com uma 
prostituta ou ficar pensando em vinho?" Devido a suas ações peca- 
minosas, ele estava sempre provocando seu próprio sofrimento, e 
portanto pode-se dizer que o fato de ele, na última hora, cantar o 
nome de Naráyana foi a causa de ele ter-se libertado. Do contrário, 
seu canto teria sido então uma náma-aparadha. Namno balad yasya 
hi pāpa-buddhih: aquele que continua a agir pecaminosamente e tenta 
neutralizar seus pecados cantando o santo nome do Senhor é um 
nāma-aparādhī, um ofensor ao santo nome. Em resposta, pode-se 
dizer que o canto de Ajāmila não vinha acompanhado de ofensas, 
pois ele não cantava o nome de Náráyana com o propósito de anular 
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Seus pecados. Ele não sabia que tinha se entregado às ações pecami- 
nosas, tampouco sabia que a sua atitude de cantar o nome de Náráya- 
na estava neutralizando-as. Assim, ele não cometeu nãma-aparâdha, 
e seu insistente canto do sánto nome de Náráyana enquarito chama- 
va seu filho pode ser chamado de canto púro. Devido a este canto 
puro, Ajámila, inconscientemente, acumulou os resultados de bhakti. 
Na verdade, bastou-lhe pronunciar pela primeira vez o santo nome 
para que conseguisse anular todas as reações pecaminosas de sua 
vida. Para citar um exemplo lógico, uma figueira não produz frutos 
imediatamente, porém, com o decorrer do tempo, os frutos são dis- 
poníveis. Do mesmo modo, o serviço devocional de Ajâmila crescia 
aos poucos, e portanto, embora ele cometesse atos muito pecami- 
nosos, as reações não o afetavam, Os sastras dizem que, se alguém 
canta'uma só vez O santo nome do Senhor, as reações da vida peca- 
minosa do passado, presente ou futuro náo o afetam. Para dar outro 
exemplo, se alguém extrai as presas peçonhentas de uma serpente, 
isto salvará dos efeitos venenosos as futuras vítimas da serpente, 
mesmo que esta fique picando repetidas vezes. Do mesmo modo, 
se, mesmo uma só vez, um devoto canta o santo nome sem cometer 
ofensas, isto dar-lhe-á proteção eterna. Ele só precisa esperar os 
resultados do cantó amadurecer no devido tempo. 








Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Cúnio, Segundo Capitulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado “Aja- 
mila é libertado pelos Visnudütas. '" 


CAPÍTULO TRÉS 


Yamaraãja instrui seus mensageiros 


Neste capítulo, descreve-se como Yamarája explicou mui elabora- 
damente aos Yamaditas o bhagavata-dharma, ou principios religio- 
sos do servico devocional. Dessa maneira, ele satisfez os Yamadútas, 
que haviam ficado desapontados. Yamarája disse: **Embora esti- 
vesse chamando seu filho, Ajâmila proferiu o santo nome do Senhor, 
Narayana, e por este simples contato com o santo nome, alcançou 
imediatamente a companhia dos mensageiros do Senhor Visnu, que 
o salvaram da vossa tentativa de prendê-lo. Isso está completamen- 
te certo. Mesmo um pecador inveterado que, embora cometendo 
alguma ofensa, canta o santo nome do Senhor, não tem que aceitar 
outro nascimento no mundo material."* 

Cantando 0 santo nome do Senhor, Ajâmila encontrou-se com 
Os quatro mensageiros do Senhor Visnu. Eram belíssimos e rapida- 
mente vieram resgatá-lo. Yamarája passa, entào, a descrevé-los. **Os 
Visnudütas sào todos devotos puros do Senhor, da Pessoa Suprema 
responsável pela criação, manutenção e aniquilação desta manifes- 
tação cósmica. Nem mesmo o rei Indra, Varuna, Siva, Brahma, os 
sete rsis ou eu próprio podemos entender as atividades transcenden- 
tais do Senhor Supremo, que é auto-suficiente e está além do alcance 
dos sentidos materiais. Com sentidos materiais, não se pode com- 
preendê-lO. O Senhor, o mestre da'energia ilusória, possui qualidades 
transcendentais que produzem boa fortuna em todos, e Seus devo- 
tos também possuem essas mesmas qualificações. Os devotos, preo- 
cupados apenas em resgatar deste mundo material as almas caídas, 
aparentemente nascem em diferentes lugares do mundo material só 
para salvar as almas condicionadas. Se alguém mostra algum inte- 
resse em vida espiritual, os devotos do Senhor protegem-no de várias 
maneiras.” 

Yamarãja prosseguiu: “A essência do sanatana-dharma, ou reli- 
gião eterna, é extremamente confidencial. Ninguém, a não ser o 
próprio Senhor, pode transmitir à sociedade humana este sistema 
religioso confidencial. É pela misericórdia do Senhor que o sistema 
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transcendental de religião pode ser compreendido por Seus devotos 
puros, e especificamente pelos doze mahájanas — o Senhor Brahma, 
Nàrada Muni, o Senhor Siva, os Kumãras, Kapila, Manu, Prahlada, 
Janaka, Bhisma, Bali, Sukadeva Gosvami e eu. Outros sábios eru- 
ditos, encabeçados por Jaimini, estão quase sempre cobertos pela 
energia ilusória, e portanto, até certo ponto, deixam-se atrair pela 
linguagem florida dos três Vedas, a saber, Rg, Yajur e Sâma, que 
são chamados tray. Ao invés de tornarem-se devotos puros, as 
pessoas cativas às palavras floridas dos três Vedas interessam-se em 
cerimônias ritualísticas védicas, Elas não conseguem entender as 
glórias de cantar o santo nome do Senhor. Entretanto, as pessoas 
inteligentes adotam o serviço devocional ao Senhor. Ao cantarem 
osanto nome do Senhor sem cometer ofensas, já não estão sujeitas 
aos meus regulamentos. Se por acaso cometem algum ato pecami- 
noso, são protegidas pelo santo nome do Senhor porque é aí onde 
repousa seu real interesse. As quatro armas do Senhor, especialmente 
a maça e a Sudarsana cakra, sempre protegem os devotos. Aquele 
que, sem duplicidade, canta, ouve ou lembra.o santo nome do Senhor 
ou que ora ao Senhor ou Lhe oferece reverências, torna-se perfeito, 
ao passo que um erudito pode ser levado ao inferno se estiver des- 
provido de serviço devocional.” 

Depois que Yamarája apresentou essas suas descrições das glórias 
do'Senhor e dos devotos dEste, Sukadeva Gosvami continuou ex- 
plicando a potência do canto do santo nome e a futilidade de se exe- 
cutarem cerimônias ritualísticas védicas e atividades piedosas visando 
à expiação. 





VERSO 1 


siesta 
fuma dat cmd 
aae f mA ia: 
vd aa enat 
RRA d sag 
srī-rājovāca 


nisamya devah sva-bhatopavarnitam 
pratyaha kim tán api dharmarajah 


Yamaraja instrui seus mensageiros 


evam hatajño vihatán murarer 
naidesikair yasya vase jano "yam 


Sreraja uvaca—o rei disse; nisamya—após ouvir; devah-—Senhor 
Yamaraja; sva-bhata—de seus próprios servos; upavarnitam—as afir- 
mações; pratyâha—respondeu; kim-—que; tân—a eles; api—também; 
dharma-rãjah—Y amarája, o superintendente da morte e o juiz das 
atividades religiosas e irreligiosas; evam—assim; hata-ajnah—cuja 
ordem malogrou-se; vihatan—que foram derrotados; murâreh nai- 
desikaih-—pelos mensageiros de Murâri, Krsna; yaspa—de quem; 
vase—sob.o jugo; janah ayam—todas as pessoas do: mundo. 


TRADUCAO 
O rei Pariksit disse: Ó meu senhor, ó Sukadeva Gosvami, no que 
se refere às atividades religiosas e irreligiosas, Yamarãja é o contro- 
lador de todas as entidades vivas, mas sua ordem não se concretizou. 
Quando seus servos, os Yamadütas, informaram-no de sua derrota 
ante os Visnudütas, que os impediram de prender Ajâmila, que res- 
pondeu ele? 


IGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura diz que, embora as afirma- 
ções dos Yamadiútas encontrassem completo apoio nos princípios 
as afirmações dos Visnudútas prevaleceram. O próprio 
ja confirmou isto. 


VERSO 2 


a qa a que 


ña ARAN 


yamasya devasya na danda-bhangah 
kutascanarse sruta-pürva Gsit 

etan. mune vrscati loka-sarisayam 
na hi tvad-anya iti me viniscitam 





144 Srimad-Bhãgavatam [Canto 6, Cap. 3 


yamasya—de Y amaraja; devasya—o semideus encarregado do jul- 
gamento; na—não; danda-bharigah-—=o não cumprimento da ordem; 
kutascana—em parte alguma; rse—ó grande sábio; sruta-púrvah— 
ouvido antes; dsit—foiy etat—isto; mune—ó grande sábio; vrscati— 
podes erradicar; /oka-sarsayam-—as dúvidas das péssoas; na—nào; 
hina verdade; tvat-anyah—ninguém além de 
por mim; viniscitam—concluido. 





i—assim; me— 





TRADUÇÃO 
ó grande sábio, nunca antes se ouviu em parte alguma que uma 
ordem de Yamaraja gorasse. Portanto, creio que as pessoas ficarão 
duvidando disto, e só tu poderás esclarecê-las. Como esta é minha 
firme convicção, por favor, explica as razões desses eventos. 





VERSO 3 
iq sa 


mgl i AU Aída! 
af rad. AR 


sri-suka uvaca 
bhagavat-purusai' ràjan 
yamyah pratihatodyamah 
patim vijiapayam asur 
yamart samyamant-patim 


srrsukah uvaca—Sukadeva Gosvâmi disse; bhagavat-purusaih— 
pelos mensageiros do Senhor, os Visnudútas; rãjan—ó rei; yamyah— 
os mensageiros de Yamarãja; pratihata-udyamãh—cujos esforços 
foram derrotados; patim—ao mestre deles; vijhâpayam ásuh—in- 
formaram; yamam—Yamaraja; samyamant-patim—o senhor da 


cidade de Samyamani. 














TRADUCAO 
Sri Sukadeva Gosvámi respondeu: Meu querido rei, ao se verem 
frustrados e derrotados pelos mensageiros de Visnu, os mensagei- 
ros de Yamarája aproximaram-se de seu mestre, o controlador de 
Sarhyamani-puri e senhor das pessoas pecaminosas, para notificar-lhe 
este incidente. 


Yamarãja instrui seus mensageiros 


VERSO 4 


THQU GG 
a a a ra in | 
Afai gia: aA aa le 


yamadütà ücuh 
kati santiha Sastaro 
Jiva-lokasya vai prabho 
trai-vidhyam kurvatah karma 
phalabhivyakti-hetavah 


yamadatah ücuh—os mensageiros de Yamaraja disseram; kari— 
quantos; santi—existem; iha—neste mundo; sastarah—controladores 
ou governantes; jiva-/okasya—deste mundo material; vai—na ver- 
dade; prabho—ó mestre; trai-vidhyam—sob os três modos da natu- 
reza material; kurvatah-—executando; karma atividade; phala—dos 
resultados; abhivyakti—da manifestação; hetavah-—cauisas. 


TRADUÇÃO 
Os Yamadiútas disseram: Querido senhor, quantos controladores 
ou governantes há neste mundo material? Quantas causas são res- 
ponsáveis de fazer com que se manifestem os vários resultados de 
atividades executadas sob a influência dos três modos da natureza 
material [sattva-guna, rajo-guna e tamo-guna]? 





SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thakura diz que os Yamadútas, os 
mensageiros de Yamarája, estavam tão desapontados que, mal po- 
dendo conter a ira, perguntaram à seu mestre se havia muitos mestres 
além dele. Além disso, porque haviam sido derrotados e seu mestre 
não podia protegê-los, os Yamaditas estavam inclinados a dizer que 
não havia necessidade de servir a tal mestre. Se ao executar as ordens 
de-seu mestre um servo não é vitorioso, que lhe adianta servir a tal 
mestre impotente? 

VERSO 5 


q era SA quero quem: 1 
sa ana Ma a IS I 
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yadi syur bahavo loke 
sastaro danda-dhàrinah 

kasya syatam na va kasya 
mrtyus câmrtam eva và 


yadi—se; syuh—existem; bahavah—muitos; loke—neste mundo; 
sastarah—governantes ou..controladores; danda-dharinah—que 
punem os homens pecaminosos; Kasya—de quem; syütàm—pode 
haver; na—náo; va—ou; kasya—de quem; mrtyuh—afligáo ou in- 
felicidade; ca—e; amrtam-—felicidade; eva—decerto; và—ou. 








TRADUCAO 
Se neste Universo existem muitos governantes e magistrados que 
discordam da punição e recompensa a serem distribuídas, suas ações 
contraditórias neutralizarão umas às outras, e ninguém será punido 
ou recompensado, Caso contrário, se seus atos contraditórios dei- 
xarem de neutralizar uns aos outros, todos terão que ser punidos 
e recompensados ao mesmo tempo. 


SIGNIFICADO 

Porque se haviam malogrado em executar as ordens de Yamarája, 
os.Yamadütas começaram a duvidar de que Yamarája realmente ti- 
vesse poder de castigar os pecaminosos. Embora, seguindo a ordem 
de Yamarája, tivessem ido prender Ajâmila, viram que.haviam fra- 
cassado devido à ordem de alguma autoridade superior. Portanto, 
ficaram matutando se havia apenas uma ou acaso muitas autorida- 
des. Se houvesse muitas autoridades a dar diferentes julgamentos, 
possivelmente contraditórios, alguém poderia ser erroneamente pu- 
nido ou erroneamente recompensado, ou poderia nem ser punido. 
nem recompensado. De acordo com nossa experiência no mundo 
material, quando alguém é punido num tribunal pode apelar para 
outra instância superior. Assim, o mesmo homem podeser punido 
ou recompensado de acordo com diferentes julgamentos. Contudo, 
na;lei da natureza ou.no tribunal da Suprema Personalidade de Deus 
não acontecem julgamentos contraditórios. Os juizes e seus julga- 
mentos têm que ser perfeitos e livres de contradições. Na verdade, 
no caso de Ajâmila, a posição de Yamarãja era muito incômoda, 
pois os Yamadütas procederam corretamente ao tentar prender 
Ajámila, mas os-Visnuditas-os haviam frustrado, Embora nesta 
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circunstáncia Yamarája fosse acusado tanto pelos Visnudútas quanto 
pelos Yamadiútas, ele é perfeito em administrar justiça porque é do- 
tado de poder pela Suprema Personalidade de Deus. Portanto, ele 
passará a explicar qual é sua verdadeira posição e como todos estão 
sob o domínio do controlador supremo, a Personalidade de Deus. 


VERSO 6 


Para ar afr 1 
Were esmt ft qt AA E 


kintu Sastr-bahutve syad 
bahūnām iha karminam 

sastrtvam upacdro hi 
yathü mandala-vartinàm 


Kintu—mas; sastr—dos governantes ou juízes; bahutve—na plura- 
lidade; sya1—deve haver; bahünüm-—-de muitos; iha—neste mundo; 


Karminàm-—pessoas -executando ações; süstrtvam—departamento 
administrativo; upacdrah—administragáo; hi—na verdade; yatha— 
assim como; mandala-vartinâm-—dos chefes dos departamentos. 


TRADUÇÃO 
Os Yamadütas prosseguiram: Visto que há diferentes karmis, ou 
trabalhadores, pode haver diferentes juízes ou governantes para 
administrar-lhes justiça, mas, assim como um imperador soberano 
controla diferentes administradores departamentais, deve haver um 
controlador supremo para orientar todos os juízes. 


SIGNIFICADO 

Na administração governamental talvez haja muitos chefes depar- 
tamentais para aplicar justiça a diferentes pessoas, mas a lei é uma 
só, e todos devem ficar sob o controle desta lei central. Os Yamadütas 
nào podiam imaginar que dois juízes dessem dois veredictos dife- 
rentes no mesmo caso, e portanto queriam saber quem é o juiz su- 
premo. Os Yamadútas estavam certos de que Ajámila era um homem 
muito pecaminoso, e embora Yamarája quisesse puni-lo, os Visnu- 
dütas inocentaram-no. Era um dilema que os Yamaditas queriam 
que Yamarája esclarecesse. 
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VERSO 7 


ae art Root: | 
arm qua gi A 9 


atas tvam eko bhütanam 
sesvarünam adhisvarah 

sasta danda-dharo ntnam 
Subhüsubha-vivecanah 


atah—assim como; tvam—tu; ekah—um; bhütànüm-—de todos os 
seres vivos; sa-isvarürüm-—incluindo todos: os semideuses; adhis- 
varah—o mestre supremo; sâstà—o governante supremo; danda- 
dharah—o supremo administrador da punição; n/nâm-—da sociedade 
humana; subha-asubha-vivecanah—que discrimina entre o que é aus- 
picioso e inauspicioso. 


TRADUÇÃO 
O juiz supremo tem que ser um, e não muitos. Acreditávamos que 
fosses o juiz supremo e que tua jurisdição abrangesse inclusive os 
semideuses. Tínhamos a impressão de que eras o mestre de todas 
as entidades vivas, a autoridade suprema que discrimina entre as ati- 
vidades piedosas e impiedosas executadas por todos os seres humanos. 


VERSO 8 


aaa a vas! 
ña: rn ra eN 


tasya te vihito dando 
na loke vartate *dhunà 
caturbhir adbhutaih siddhair 
ajñá te vipralambhita 


tasya—da influência; te—de ti; vihitah-— ordenada; dandah—puni- 
ção; na—não; loke—dentro deste mundo; vartate—existe, adhuna — 
agora; caturbhih—por quatro; adbhutaih—muito maravilhosas; 
siddhaih—pessoas perfeitas; ajña—a ordem; te—tua; vipralambhi- 
ta—anulada. 


Verso 9] Yamarāja instrui seus mensageiros 


TRADUÇÃO 
Agora, porém, vimos anulada a punição prescrita sob tua autori 
dade, uma vez que tua ordem não foi acatada por quatro maravi- 
lhosas e perfeitas pessoas. 





SIGNIFICADO 
Os Yamadiútas estavam sob a impressão de que Yamarája era a 
Única pessoa encarregada de administrar justiça: Tinham plena con- 
vicção de que ninguém jamais poderia'anular-Ihe o julgamento, mas 
agora, para surpresa sua, a ordem dele fora desobedecida por quatro 
maravilhosas pessoas de Siddhaloka. 


VERSO 9 


tear RRA | 
ma A MARRAS 


nivyamânam tavadesad 
asmabhir yatana-grhán 

vyámocayan pátakinam 
chittva pasan prasahya te 


niyamünam-—sendo trazido; tava adesat—por tua ordem; asmã- 
bhih—por nós; yatanã-grhân—para as câmaras de tortura, os pla- 
netas infernais; vyamocayan—libertaram; patakinam—o pecaminoso 
Ajâmila; chittva—cortando; pasan-—as cordas; prasahya—à força; 
te—eles. 


TRADUÇÃO 
Seguindo tua ordem, estávamos para trazer o pecaminosíssimo 
Ajâmila aos planetas infernais, quando aquelas belas pessoas de Sid- 
dhaloka cortaram à força as cordas com as quais o prendíamos. 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravartí Thákura comenta que os Yamadútas 
queriam levar os Visnudútas perante Yamaraja.:Se Yamarája entào 
lograsse punir os Visnuditas, os Yamaditas sentir-se-iam satisfeitos. 
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VERSO 10 
ARA A AA A 1 
AAA a AR Mel 


tâms te veditum iechâmo 
yadi no manyase ksamam 
nárayanety abhihite 
mà bhair ity àyayur drutam 


tân—sobre eles; te—de ti; veditum-—saber; icchâmah—desejamos; 
yadi—se; nah—para nós; manyase—julgas; ksamam-—adequado; 
náarayana—Naráyana; iti—assim; abhihite—sendo pronunciado; mã-— 
nào; bhaih—medo; ¡ti—assim; dyayuh—eles chegaram; drutam—mui 
rapidamente: 








TRADUCAO 
Logo que o pecaminoso Ajámila pronunciou o nome Nàráyana, 
aqueles quatro belos homens imediatamente chegaram e tranqúi- 
lizaram-no, dizendo: ‘“‘Não temas. Não temas.” Desejamos que 
Vossa Onipoténcia nos diga quem sáo eles. Se julgas que somos 
capazes de entendê-los, por favor, revela-nos quem são eles. 


SIGNIFICADO 
Os mensageiros de Yamaráâja, sentindo-se muito consternados com 
a derrota que lhes impuseram os quatro Visnuditas, queriam levá- 
los diante de Yamaraája e, se possível, puni-los. Caso contrário, eles 
pretendiam cometer suicídio. Entretanto, antes de tomar qualquer 
uma dessas medidas, queriam que Yamarãja, o qual também é onis- 
ciente, lhes informasse acerca dos Visnudiitas. 


VERSO 11 
areia 
RR RU a MTE: STR A | 
AAA EA a RR: NR RI 


Yamaraja instrui seus mensageiros 


Sri-badarayanir uváca 
iti devah sa aprstah 
prajà-samyamano: yamah 
pritah sva-dütàn pratyaha 
smaran padambujam hareh 


» sri-badarâyanih uvaca—Sukadeva Gosvámi disse; iti—assim; 
devah—o semideus; sah—ele; aprstah—sendo interrogado; praja- 
samyamanah yamah—Senhor Yamarája, que controla as entidades 
vivas; pritah-—estando satisfeito; sva-datân—a:seus próprios servos; 
pratyaha—respondeu; smaran—lembrando-se de; pada-ambujam— 
os pés de lótus; hareh—de Hari, a Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami disse: Sendo, então, crivado dessas per- 
guntas, o Senhor Yamarája, o controlador supremo das entidades 
vivas, ficou muito satisfeito com seus mensageiros por ouvi-los falar 


9» santo nome de Nàráyana. Lembrou-se dos pés de lótus do Senhor 
e começou a responder. 
" 
SIGNIFICADO 

Srila Yamarája;:o controlador supremo das entidades vivas no que 
Se refere às suas atividades piedosas e impiedosas, ficou muito sa- 
lisfeito com seus servos porque: eles cantaram o santo nome de 
Narãyana em seus domínios. Yamarájatem que lidar com homens 
que são todos pecaminosos e dificilmente podem aceitar Nãrãyana. 
Consegiientemente, quando seus mensageiros pronunciaram o nome 
de Nãrãyana, ficou muito satisfeito, pois ele também é vaisnava. 


VERSO 12 


aa sm 
mto ua mereça 
wh dá vma fe 
masa RAR 
salar daa a mtas IA 
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yama uvãca 
paro mad-anyo jagatas tasthusas ca 
otam protam patavad yatra visvam 
yad-amsato *sya sthiti-janma-nasa 
nasy-otavad yasya vase ca lokah 





yamah uvaca—Yamaraája respondeu; parah—superior; mat—a 
mim; anyah—outro; jagatah—de todas as coisas móveis; tasthusah— 
das:coisas inertes; ca—e; otam-—na largura; protüm--no comprimen- 
to; patavat-—como um tecido entrancado; yatra—-em quem; visvam-— 
a manifestagáo cósmica; yat—de quem; amsatah—das expansões 
parciais; asya-—deste' Universo; sthiti—a manutenção; janma—a 
criação; nasah—a aniquilação; nasi—no nariz; ota-vat—tal qual a 
corda; yasya—de quem; vase—soób o controle; ca—e; lokah—toda 
a criação. 

TRADUÇÃO 

Yamarája disse: Meus queridos servos, vós me aceitastes como 
o Supremo, mas de fato eu não o sou. Acima de mim, e acima de 
todos os outros semideuses, incluindo Indrae Candra, existe um su- 
premo mestre controlador. As manifestações parciais de Sua pessoa 
são Brahmã, Visnu e Siva, que estão encarregados da criação, ma- 
nutenção e aniquilação deste Universo. Ele é como os dois fios que 
formam o comprimento e a largura de um tecido entrançado. O 
mundo inteiro é controlado por Ele, assim como um touro é con- 
trolado por uma corda fincada em seu nariz. 





SIGNIFICADO 

Os mensageiros de Yamarája suspeitavam de que havia um go- 
vernante que ultrapassava inclusive Yamaraja. Para erradicar suas 
dúvidas, Yamarãja imediatamente respondeu: “Sim, existe um con- 
trolador supremo que está situado acima de tudo.” Yamaraja está 
encarregado de algumas entidades vivas móveis, a saber, os seres 
humanos, mas os animais, quê também se movem, não estão sob 
o seu controle. Somente os seres humanos tém consciência do que 
é certo e do que é errado, e entre eles somente aqueles que executam 
atividades pecaminosas ficam sob o controle de Yamarája. Portanto, 
embora seja um controlador, Yamarája é apenas um controlador 
departamental de algumas entidades vivas. Existem outros semideu- 
ses que controlam muitos outros departamentos, mas acima de todos 
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eles existe um controlador supremo, Krsna. Isvarah paramah krsnah 
Sac-cid-ananda-vigrahah: o controlador supremo é Krsna. Os outros, 
(que nos afazeres do Universo controlam seus próprios departamen- 
tos, são insignificantes em comparação com Krsna, o controlador 
supremo. No Bhagavad-gitã (7.7), Krsna diz que mattah parataram 
münyat kiricid asti dhanarijaya: “Meu querido Dhanañjaya [Arjuna], 
ninguém é superior a Mim.” Portanto, Yamarãja imediatamente re- 
peliu as dúvidas de seus assistentes, os Yamadútas, confirmando que 
existe um controlador supremo que ultrapassa todos os outros: 

Srila Madhvacarya explica que as palavras otarh protam referem» 
se à causa de todas as causas. O Senhor Supremo é vertical é hori- 
zontal à manifestação cósmica. Confirma isto o-seguinte verso do 
Skanda Purana: 


yathà kanthà-patàh sütra 
otàh protàs ca sa sthitàh 

evar visnáv idam visvam 
ota prota ca samsthitam 


Como os dois fios, horizontal e vertical, com que se faz um tecido, 
0 Senhor Visnu está situado como a: causa vertical e horizontal da 
manifestação cósmica. 


VERSO 13 


Aaa a faat 
ER GA mufa: i 

aA a a ae 
Praga. a 


yo námabhir vaci janam nijayam 
badhnãti tantryâm iva damabhir gah 

yasmai balim ta ime nàma-karma- 
nibandha-baddhàs cakità vahanti 


yah—aquele que; namabhih—por diferentes nomes; váci—na lin- 
guagem védica; jamam-—-todas as pessoas; nijayam—que: emanou 
dEle próprio; badhnati—ata; tantryam—a uma corda; iva—como; 
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damabhih—por. rédeas; gah—bois; yasmai—a quem; balim—uma 
pequena contribuição; te—todos eles; ¡me—esses; nama-karma— 
dos nomes e das diferentes atividades; nibandha—pelas obrigacóes; 
baddhah—atados; cakitah—Sicando com medo; vahanti—executam. 


TRADUÇÃO 

Assim como o condutor de um carro de bois amarra cordas nas 
narinas dos seus bois para controlá-los, a Suprema Personalidade 
de Deus ata todos os homens através de Suas palavras nos Vedas, 
que estabelecem os nomes e atividades das diversas ordens da socie- 
dade humana [brahmana, ksatriya, vaisya e $údra]. Com temor, 
todos os membros dessas ordens adoram o Senhor Supremo, ofere- 
cendo-Lhe presentes de acordo com suas respectivas atividades. 









SIGNIFICADO 

Neste mundo material, independentemente de quem a pessoa seja, 
todos sáo condicionados. Alguém talvez seja um ser humano, um 
semideus ou um animal, árvore ou planta, mas tudo é controlado 
pelas leis da natureza, e por trás deste controle natural está a Supre- 
ma Personalidade de Deus. Confirma isto o Bhagavad-gitã (9.10), 
onde Krsna diz que mayâdhyaksena prakrtih siiyate sa-carâcaram: 
“A natureza material funciona sob Minha direção e produz todos 
Os seres móveis e inertes.” Assim, Krsna está atrás da máquina na- 
tural, que funciona sob Seu controle. 

À parte das outras entidades vivas, o ser vivo com corpo humano 
é sistematicamente controlado:pelos preceitos védicos, em termos 
das divisóes de varna e asrama. O.ser humano deve seguir as regras 
e regulacóes de varna e asrama; caso contrário nào poderá escapar 
à punição infligida por Yamarája. É importante que todo ser hu- 
mano eleve-se à posição de brahimana, o homem mais inteligente, 
e depois transcenda esta posição para tornar-se vaisnava. Esta é a 
perfeição da vida. De acordo com suas atividades (sve sve karmany 
abhiratah samsiddhim: labhate. narah), o brahmana, o ksatriya, o 
vaisya e o südra podem elevar-se adorando o Senhor. Embora as 
divisões de varna e asrama sejam necessárias para assegurar a exe- 
cução adequada dos deveres e a existência pacífica de todos, as 
pessoas devem ser orientadas a adorar o Senhor Supremo, que é oni- 
penetrante (yena sarvam idam tatam). O Senhor Supremo existe ver- 
ticale horizontalmente (oram protam), e portanto, se alguém segue 
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Ds preceitos védicos e adora o Senhor Supremo de acordo com sua 
habilidade, sua vida será perfeita. Como se afirma no Srimad- 
Bhagavatam (1,2.13): 


atah pumbhir dvija-sresthã 
varnasrama-vibhãgasah 

svanusthitasya dharmasya 
samsiddhir hari-tosanam 


**Ó melhor entre os duas vezes nascidos, conclui-se portanto que a 
perfeição máxima que alguém pode alcançar mediante o desempe- 
nho dos deveres [dharma) que lhe são prescritos de acordo com as 
divisões de castas e ordens de vida, é satisfazer o Senhor Hari!” A 
instituição varnasrama oferece o processo perfeito para tornar a todos 
elegíveis a voltar ao lar, voltar ao Supremo, porque a meta de cada 
varna e asrama é satisfazer o Senhor Supremo. Sob a direção de um 
mestre espiritual fidedigno, a pessoa pode satisfazer o Senhor, e quem 
adota este procedimento torna a vida perfeita. O Senhor Supremo 
&adorável, e todos adoram-nO direta ou indiretamente. Aqueles que 
O adoram diretamente obtêm rapidamente os resultados da libera- 
ção, ao passo que, para obter a liberação, aqueles que O servem in- 
diretamente devem ficar esperando um pouco mais. 

As palavras nâmabhir vaci são muito importantes. Na instituição 
varnasrama, existem diferentes designações — brahmana, ksatriya, 
vaisya; südra, brahmacürt, grhastha, vànaprastha e sannyasr.: Vak, 
ou os preceitos védicos, dão orientações a todas essas divisões. Todos 
devem oferecer reverências ao Senhor Supremo e executar Os deveres 
como recomendados nos Vedas. 


VERSOS 14—15 


wd uia fed: sm 
asta: qa ARA: 1 
aaa as ama 
HER GRO E NL 
mA aÀ Aag 
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marisa | 
Afd a fg: en: 
AA A A SA SI 


aharn mahendro nirrtih pracetãh 
somo "gnir isah pavano virificih 

aditya-visve vasavo 'tha sadhya 
marud-ganá rudra-gandh sasiddhah 


anye ca ye visva-srjo 'maresa 
bhrgv-adayo "sprsta-rajas-tamasküh 

yasyehitam na viduh sprsta-màyàh 
sattva-pradhànà api kir tato. 'nye 


aham-—eu, Yamarája; mahendrah— Indra, o rei dos céus; nirrtih.— 
Nirrti; pracetah—Waruna, o controlador da água; somah—a Lua; 
agnih—fogo; Tsah-—o Senhor Siva; pavanah-—o 'semideus do ar; 
virificih—Senhor Brahmã; aditya—o Sol; visve—Visvasu; vasavah-— 
os oito Vasus; atha—também; sâdhyah—os semideuses; marut- 
ganãh-—senhores do vento; rudra-ganâh-—as expansões do Senhor 
Siva; sa-siddhah-—com os habitantes de Siddhaloka; anye—outros; 
ca—e; ye—quem; visva-srjah—Marici e os outros próceres dos afa- 
zeres universais; amara-isãh—os semideuses como Brhaspati; bhrgu- 
âdayah-—os grandes sábios encabeçados por Bhrgu; asprsta—que nào 
fomos contaminados; rajah-tamaskah—pelos modos inferiores da 
natureza material (rajo-guna e tamo-guna); yasya—de quem; Thitam— 
a atividade; na viduh—nào conhecem; sprsta-mayah—que estào sob 
o encanto da energia ilusória; sattva-pradhanah— principalmente no 
modo da bondade; api—embora; kim—que falar de; tatah—do que 
eles; anye—outros. 








TRADUÇÃO 
Eu, Yamarája; Indra, o rei dos céus; Nirrti; Varuna; Candra, o 
deus da Lua; Agni; o Senhor Siva; Pavana; o Senhor Brahma; Sürya, 
o deus do Sol; Visvasu; os oito Vasus; os Sádhyas; os Maruts; os 
Rudras; os Siddhas; e Marici e os outros grandes rsis que estão 
ocupados em manter os afazeres departamentais do Universo, bem 
como os melhores dos semideuses encabeçados por Brhaspati, e os 
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grandes sábios liderados por Bhrgu certamente estamos todos livres 
da influência dos dois modos básicos da natureza material, a saber, 
paixão e ignorância. Entretanto, embora estejamos no modo da bon- 
dade, náo conseguimos entender as atividades da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. Que, entáo, se há de dizer de outros, que, sob 
q ilusão, meramente especulam tentando conhecer Deus? 


SIGNIFICADO 

Os homens e outras entidades vivas dentro desta manifestação 
cósmica são controlados pelos três modos da natureza. As entida- 
des vivas controladas pelas qualidades básicas da natureza, paixão 
e ignorância, não têm a possibilidade de compreender Deus. Mesmo 
aqueles que estão situados no modo da bondade, tais como os muitos 
semideuses e grandes rsis descritos nestes versos; não podem entender 
as atividades da Suprema Personalidade de Deus: Como se afirma 
no Bhagavad-gità, a pessoa situada no serviço devocional ao Senhor 
étranscendental:a todas as qualidades materiais. Portanto, o Senhor 
diz pessoalmente que, a não ser os bhaktas, que são transcendentais 
atodas as qualidades materiais (bhaktya mam abhijanati); ninguém 
pode entendé-1O. Como Bhismadeva afirma a Maharája Yudhisthira 
no Srimad-Bhagavatam (1.916): 





na hy asya karhicid rajan 
pumán veda vidhitsitam 

yad vijijñasaya yuktà 
muhyanti kavayo "pi hi 


**Ó rei, ninguém pode conhecer o plano do Senhor 
embora indaguem exaustivamente, os grandes filósofos ficam con- 
fusos.” Portanto, não é através do conhecimento especulativo que 
alguém conseguirá entender Deus. Na verdade, através da especula 
ção a pessoa ficará confusa (muhyanti). No Bhagavad-gita (7.3), 0 
próprio Senhor confirma isto: 





manusyânãm sahasresu 
kascid yatati siddhaye 

yatatâm api siddhânam 
káscin' mari vetti tattvatah 
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Entre muitos milhares de homens, talvez um:se ésforce por obter 
perfeição, e mesmo entre os siddhas, aqueles que já se tornaram per- 
feitos, somente aquele que adota o processo de bhakti, serviço de- 
vocional, pode entender Krsna. 


VERSO 16 


d à a Aigat 
er fa a Ara 


Wert 
qaia: TIRAN 


Yam vai na gobhir manasasubhir va 
hrda gira vasu-bhrto vicaksate 

atmanam antar-hrdi santam atmanam 
caksur yathaivakrtayas tatah param 


yam-—quem; vai—na verdade; na—náo; gobhih—através dos sen- 
tidos; manasa—através da mente; asubhih—através da respiragáo 
vital; và—ou; Arda-—através dos pensamentos; gira-—através das pa- 
lavras; va—ou; asu-bhrtah—as entidades vivas; vicaksate—vêem ou 
conhecem; ätmānam—a Superalma; antah-hrdi—no âmago do co- 
ração; santam—que existe; atmanam-—das entidades vivas; caksuh— 
os olhos; yatha—assim como; eva—na verdade; akrtayah—as dife- 
rentes partes ou membros do corpo; tatah—a elas; param—superiores. 


TRADUÇÃO 
Assim como os diferentes membros do corpo não podem ver os 
olhos, as entidades vivas não podem ver o Senhor Supremo, que, 
como Siperalma, está situado nos corações de todos. Seja através 
dos sentidos, através da mente, através do ar vital, através dos pen- 
samentos dentro do coração, ou através da vibração de palavras, 


as entidades vivas não podem definir a verdadeira natureza do Senhor 
Supremo. 


SIGNIFICADO 
Embora as diferentes partes do corpo não tenham o poder de ver 
os olhos, os olhos dirigem os movimentos das diferentes partes do 
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corpo. As pernas movem-se adiante porque os olhos vêem o que está 
na frente delas, e a máo toca porque os olhos véem entidades tangí- 
veis. Do mesmo modo, todo ser vivo age de acordo com a orientação 
da Superalma, situada dentro do coração. Como o próprio Senhor 
confirma no Bhagavad-gità (15.15), sarvasya caham hrdi sannivisto 
mattah smrtir jiânam apohanar ca: **Eu estou situado nos coracóes 
de todos e faculto a lembranca, o conhecimento e o esquecimento.”” 
Em outra passagem do Bhagavad-gita, afirma-se que Isvarah sarva- 
bhitânar hrd-dese 'rjuna tisthati: “Como Superalma, o Senhor Su- 
premo está situado dentro do coração.” A entidade viva não pode 
fazer nada sem a sanção da Superalma. A Superalma age a todo 
momento, e não é manipulando seus sentidos que a entidade viva 
irá compreender a forma e as atividades da Superalma. O exemplo 
dos olhos e dos membros corpóreos vem a calhar. Se pudessem ver, 
0s.membros, ao movimentar-se, progrediriam sem o auxílio dos 
olhos, mas isto é impossível, Embora através das atividades senso- 
riais ninguém possa ver a Superalma em seu coração, a orientação 
dEla é necessária. 


VERSO 17 


ARA 112911 


tasyatma-tantrasya harer adhisituh 
parasya mayadhipater mahátmanah 

prayena data iha vai manoharas$ 
caranti tad-ripa-guna-svabhavah 


tasya—dEle; atma-tantrasya—que, sendo auto-suficiente, não de- 
pende de outrem; hareh-—a Suprema Personalidade de Deus; adhi- 
situh—que é o mestre de tudo; parasya—a Transcendéncia; máya- 
adhipateh—o mestre da energia ilusória; maha-atmanah—da Alma 
Suprema; prayena—quase; datâh—os mensageiros; iha—neste 
mundo; vai—na verdade; manoharãh-—agradáveis em seus relacio- 
namentos e aspectos: físicos; caranti—eles se movem; tat-—dEle; 
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rüpa— possuindo os traços físicos; guna—as qualidades transcenden- 
tais; svabhavah—e a natureza. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é auto-suficiente e tem com- 
pleta independência. Ele é o mestre de todos e de tudo, sendo, in- 
clusive, o mestre da energia ilusória. Ele tem Sua forma, qualidades 
e características; e assim é que Seus mensageiros, os vaisnavas, os 
quais são muito belos, possuem aspectos físicos, qualidades trans- 
cendentais e uma natureza transcendental muito parecidos com os 


que Ele tem, Com total independência, eles vivem percorrendo este 
mundo, 


SIGNIFICADO 

Yamaraja estava descrevendo a Suprema Personalidade de Deus, 
o controlador supremo, mas os mensageiros de Yamaràja estavam 
muito ansiosos por saberem quem eram os Visnudútas, que os der= 
rotaram por ocasião do impasse criado por Ajâmila. Yamarája, por- 
tanto, afirmou que, em seus traços físicos, qualidades transcendentais 
e natureza, os Visnudútas lembram a Suprema Personalidade de 
Deus. Em outras palavras, os Visnudütas, ou os vaisnavas, são quase 
tão qualificados como o Senhor Supremo: Yamaraja informou aos 
Yamadütas que os Visnudütas nào sào menos poderosos do que o 
Senhor Visnu. Como Visnu está acima de Yamarája, os Visnudütas 
estão acima dos Yamadütas. Portanto, as pessoas protegidas pelos 
Visnudütas nào podem ser tocadas pelos Yamadütas. 


VERSO 18 


pnr fen gerent 
ARA mam) 
añ añ mea 
ma aaa miaa ll 


bhiútâni visnoh sura-piyitâni 
durdarsa-lihgâni mahadbhutâni 

raksanti tad-bhaktimatah parebhyo 
mattas ca martyün atha sarvatas ca 
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bhütüni—entidades vivas ou servos; vissoh—do Senhor Visnu; 
sura-pújitâni—que são adorados pelos semideuses; durdarsa-lingâni— 
possuindo formas não facilmente vistas; maha-adbhutâni—grande- 
mente maravilhosas; raksanti-—eles protegem; tat-bhakti-matah—os 
devotos do Senhor; parebhyah—dos. outros que são inimigos; 
'mattah—de mim (Yamarája) e de meus mensageiros; ca—e; martyan— 
dos seres humanos; atha—assim; sarvatah—de tudo; ca—e. 


TRADUÇÃO 
Os mensageiros do Senhor Visnu, que são adorados até mesmo 
pelos semideuses, possuem maravilhosos traços corpóreos, tais quais 
os de Visnu e só mui raramente alguém consegue vê-los. Os Visnu- 
dútas protegem os devotos do Senhor das mãos dos inimigos, das 
pessoas invejosas e inclusive da minha jurisdição, bem como das per- 


turbacóes naturai: 





SIGNIFICADO 

Yamaraja descreveu especificamente as qualidades dos Visnudütas 
para convencer seus próprios servos a não sentirem inveja deles: 
Yamarája advertiu os Yamadútas que os Visnuditas são adorados 
com respeitosas reverências pelos semideuses e sempre estão muito 
alertas para proteger o devoto do Senhor das mãos dos inimigos, 
das perturbações naturais e de todas as condições perigosas existentes 
neste mundo material. Às vezes, os membros da Sociedade da Cons- 
ciência de Krishna temem o perigo advindo de uma conflagração 
mundial iminente e perguntam oque acontecer-lhes-ia se fosse de- 
flagrada uma guerra. Em toda-espécie de perigos, eles devem confiar 
na proteção que lhes é dada pelos Visnudútas ou pela Suprema Per- 
sonalidade de Deus, como se confirma no Bhagavad-gità (kaunteya 
pratijanihi na me bhaktah pranasyati). O perigo material. nào se des- 
tina: aos devotos. Confirma também isto-o: Srimad-Bhagavatam. 
Padarh padarn yad vipadarh na tesam: neste mundo material, existem 
perigos a cada passo, mas eles não se destinam aos devotos que se 
renderam aos pés de lótus do Senhor. No que se refere à proteção 
dada pelo Senhor, os devotos puros do Senhor Visnu podem ficar 
seguros, e, enquanto estiverem neste mundo material, devem ocupar- 
se em pleno-serviço devocional, pregando o culto de Sri-Caitanya 
Mahaprabhu e do Senhor Krsna, a saber, o movimento Hare Krsna 
da consciéncia de Krsna. 
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VERSO 19 


wü oq o ara 
4 4 fphe mf qat 
a from AGU agem 
gg ARTTA: IR 


dharmam tu saksad'bhagavat-pranttam 
na vai-vidur rsayo nàpi devàh 

na siddha-mukhya asurã manusyah 
kuto nu vidyüdhara-caranadayah 


dharmam —verdadeiros princípios religiosos, ou leis religiosas au- 
ténticas; tu—mas; saksat—diretamente; bhagavat—pela Suprema 
Personalidade de Deus; pranttam—decretados; na—náo; vai—na ver- 
dade; viduh—eles conhecem; rsayalt—os grandes rsis, tais como 
Bhrgu; na—náo; api-—também; devah—os semideuses; na—nem; 
siddha-mukhyah—os principais líderes de Siddhaloka; asuráh—os 
demónios; manusyah—os habitantes de Bhúrloka, os seres huma- 
nos; kutah—onde; nu—na verdade; vidyadhara—os semideuses in- 
feriores, conhecidos como Vidyadharas; carana—os residentes dos 
planetas onde, por natureza, as pessoas sáo grandes músicos e can- 
tores; adayah—e assim-por diante. 








TRADUÇÃO 

Os verdadeiros princípios religiosos são decretados pela Suprema 
Personalidade de Deus. Embora plenamente situados no modo da 
bondade, nem mesmo os grandes rsis que ocupam os planetas mais 
elevados podem definir os verdadeiros princípios religiosos, tampou- 
co o podem os semideuses ou os líderes de Siddhaloka, e isto para 
não mencionar os asuras, 0s seres humanos comuns, os Vidyâdharas 
€ os Cáranas. 





SIGNIFICADO 
Ao receberem dos Visnudútas o desafio para descreverem os 
princípios da religião, os Yamadiútas disseram que veda-pranihito 
dharmah: os princípios religiosos sào os princípios estabelecidos na 
literatura védica. Contudo, eles não sabiam que a literatura védica 
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contém cerimônias ritualísticas que não são transcendentais, mas que 
se destinam a manter no'mundo material a paz e a ordem entre os 
materialistas. Os verdadeiros princípios religiosos são nistraigunya, 
acima dos três modos da natureza material, ou transcendentais. Os 
Yamadütas não conheciam esses princípios religiosos transcenden- 
tais, e portanto, ao serem impedidos de prender Ajâmila, ficaram 
surpresos. Os materialistas que depositam toda a sua fé nos rituais 
védicos são descritos no Bhagavad-gità (2.42), onde Krsna diz que 
veda-vada-ratâh partha nanyad astiti vadinah: os supostos seguido- 
res dos Vedas dizem que só o que contam são as cerimônias védicas. 
Na verdade, existe um grupo de homens na Índia que gosta muito 
dos rituais védicos, embora não compreendam o significado desses 
rituais, ignorando que seu propósito é fazer com que a pessoa gra- 
dualmente eleve-se à plataforma transcendental, onde, então, ela 
passa a conhecer Krsna (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Aqueles 
que não conhecem este princípio mas que simplesmente depositam 
sua fé nos rituais védicos são chamados veda-vada-ratâh. 

Nesta passagem, afirma-se que o verdadeiro princípio religioso 
é dado pela Suprema Personalidade de Deus. Este- principio é esta- 
belecido no Bhagavad-gita. Sarva-dharman. parityajya mām ekam 
Saranam vraja: devem-se abandonar todos os outros deveres e render- 
se aos pés de lótus de Krsna. Este é o verdadeiro princípio religioso, 
que todos devem seguir. Muito embora alguém siga as escrituras vé- 
dicas, pode ser que não conheça este princípio transcendental, pois 
ele não é conhecido de todos. Se nem mesmo os semideuses nos sis- 
temas planetários superiores estão a par disto, muito menos.o estão 
Os: seres humanos.: Quem deseja entender este princípio-religioso 
transcendental deve ouvi-lo diretamente da Suprema Personalidade 
de Deus ou de Seu representante especial, como se afirma nos versos. 
seguintes. 


VERSOS 20—21 


mung: qug: gun: SRA AH 
TA R A RATER RoN 
a fr rd ar: 
ql fa ld era RAN 
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svayambhür nüradah sambhuh 
kumarah kapilo manuh 
prahlado janako bhismo 
balir vaiyāsakir vayam 


dvüdasaite vijanimo 
dharmam bhügavatam bhatah 
guhyam visuddham durbodham 
yar jñatvamrtam asnute 


svayambhah—Senhor Brahma; náradah—o grande santo Nárada; 
sambhuh—Senhor Siva; kumarah—os quatro Kumáras; kapilah— 
Senhor Kapila; manuh—Sváyambhuva Manu; prahladah—Prahláda 
Maharaja; janakah—Janaka Maharaja; bhismah—avó Bhisma; 
balih—Bali Maharaja; vaiyasakih—Sukadeva, o filho de Vyásadeva; 
vayam-—nós; dvüdasa—doze; ete—esses; vijanimah—conhecemos; 
dharmam-—-verdadeiros princípios religiosos; bhagavatam—que en- 
sinam a pessoa a amar a Suprema Personalidade de Deus; bhatah—ó 
meus queridos servos; guhyam—muito confidenciais; visuddham— 
transcendentais, náo contaminados pelos modos materiais da natu- 
reza; durbodham—náo facilmente compreendidos; yam-—os quais; 
jhatvi—quem compreende; amrtam-—vida eterna; asnute—desfruta 
de. 

TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã, Bhagaván Nárada, o Senho, , 0s quatro 
Kumaras, o Senhor Kapila [o filho de Devahüti], Svayambhuva 
Manu, Prahlàda Maharaja, Janaka Maharaja, o avó Bhisma, Bali 
Maharaja, Sukadeva Gosvâmi e eu próprio conhecemos o verdadeiro 
princípio religioso. Meus queridos servos, este princípio religioso 
transcendental, conhecido como bhãgavata-dharma, ou rendição ao 
Senhor Supremo e amor a Ele, não está contaminado pelos modos 
materiais da natureza. Ele é muito confidencial e difícil de ser en- 
tendido pelos seres humanos comuns, mas se, por acaso, alguém tem 
a boa fortuna de compreendê-lo, liberta-se de imediato, e assim re- 
torna ao lar, retorna ao Supremo. 








SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã, o Senhor Krsna refere-Se a bhagavata-dharma 
como o princípio religioso mais confidencial (sarva-guhyatamam, 
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guhyad guhyataram). Krsna diz a Arjuna: **Porque és Meu amigo 
muito querido, estou te explicando a religião mais confidencial." 
Sarva-dharman parityajya mam ekarn saranam: vraja: **Abandona 
todos os outros deveres e rende-te a Mim.” Talvez alguém pergunte: 
“Se este princípio é compreendido mui raramente, qual sua utilida- 
de?” Em resposta, aqui Yamaraja afirma que este princípio religio- 
so é compreensível quando alguém segue o sistema paramparã do 
Senhor Brahma, do Senhor Siva, dos quatro Kumarase das outras 
autoridades paradigmais. Existem quatro linhas de sucessão discipu- 
lar; uma proveniente do Senhor Brahma, outra, do Senhor Siva, uma 
terceira, de Laksmi, a deusa da fortuna, e a quarta, dos Kumãras. 
A sucessão discipular do Senhor Brahma chama-se Brahma-sam- 
pradaya, a do Senhor Siva (Sambhu), Rudra-sampradaya, a da deusa 
da fortuna; Laksmiji, Sri-sampradaáya, ea dos Kumáras; Kumãra- 
sampradáya: A fim de entender o sistema religioso mais confiden- 
cial, a pessoa deve refugiar-se em uma dessas quatro. sampradàyas. 
O Padma Purâna afirma que sampradaya-vihina ye mantras te nis- 
phala matah: se alguém não segue uma das quatro sucessões disci- 
pulares reconhecidas, seu mantra ou sua iniciâção são inúteis: Nos 
dias atuais, existem muitas apasampradayas, ou sampradayas que 
não são genuínas, que não têm ligação com autoridades como o 
Senhor Brahma, o Senhor Siva, os Kumaras ou Laksmi. As pessoas 
são desencaminhadas por essas sampradayas. Os sastras dizem que 
ser iniciado num desses tipos de sampradavas é um inútil desperdi- 
Cio de tempo, pois elas jamais darão a alguém a possibilidade de 
compreender os verdadeiros princípios religiosos. 


VERSO 22 


aaa sf dui à: qu e: 
wed Af an 1% 


etavan eva loke "smin 
purasári dharmah parah smrtah 
bhakti-yogo bhagavati 
tan-nâma-grahanâdibhih 


etavan—esse tanto; eva—na verdade; Joke asmin—neste mundo 
material; pumsam—das entidades vivas; dharmah—os princípios 
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religiosos; parah—transcendentais; smrtah—reconhecidos; bhakti- 
yogah—bhakti-yoga, ou servigo devocional; bhagavati—á Suprema 
Personalidade de Deus (e nào aos semideuses); fat —Seu; náma—do 
santo nome; grahana-aàdibhih—comecando com o canto. 


TRADUCAO 
O serviço devocional, começando com o canto do santo nome do 
Senhor, é, na sociedade humana, o princípio religioso definitivo da 
entidade viva. 


SIGNIFICADO 

Como se afirmou no verso anterior, dharmam bhagavatam, os ver- 
dadeiros princípios religiosos, são bhagavata-dharma, os princípios 
descritos no próprio Srimad-Bhagavatam ou no Bhagavad-gita, o 
estudo preliminar do Bhagavatam. Quais são. esses princípios? O 
Bhagavatam diz que dharmah projjhita-kaitavo “tra: no Srimad- 
Bhagavatam não há sistemas religiosos enganadores, Tudo no Bhága- 
vatam está diretamente relacionado com a Suprema Personalidade 
de Deus. Continuando, o Bhagavatam diz que sa vai pursam paro 
dharmo yato bhaktir adhoksaje: a religião suprema é aquela que en- 
sina seus seguidores a amarem a Suprema Personalidade de Deus, 
o qual está além do alcance do conhecimento experimental. Tal siste- 
ma religioso começa com tân-nãâma-grahana, o canto do santo nome 
do Senhor (sravanar kirtanarh visnoh smaranarm pada-sevanam). 
Após cantar os santos nomes do Senhor e dançar em êxtase, pode-se 
gradualmente ver a forma do Senhor, os passatempos do Senhor e 
as qualidades transcendentais do Senhor. Dessa maneira, a pessoa 
entende plenamente a natureza da Suprema Personalidade de Deus. 
Alguém pode chegar a essa compreensão acerca do Senhor, como 
Ele advém ao mundo material, como nasce e que atividades executa, 
mas só pode saber isso quem executa serviço devocional. Como se 
afirma no Bhagavad-gitã, bhaktya mãâm abhijânáâti: simplesmente 
através do serviço devocional, a pessoa pode entender tudo sobre 
o Senhor Supremo. Se, por esse método, ela afortunadamente en- 
tende o Senhor Supremo, o resultado é tyaktva dehar punar janma 
naiti: após abandonar seu corpo material, ela não volta a nascer 
neste mundo material. Ao contrário, ela retorna ao lar, retorna ao 
Supremo. Esta é a perfeição definitiva. Portanto, Krsna diz no 
Bhagavad-grtã (8.15): 
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mām upetya punar janma 
duhkhalayam asasvatam 

nãpnuvanti mahatmânah 
sarnsiddhim paramãâm gatãh 


*Após alcangarem-Me, as grandes almas, que são yogis devotados, 
jamais retornam a este temporário mundo miserável, pois atingiram 
a perfeição máxima.” 


VERSO 23 


o d 
aAA a Fra RAN 


námoccárana-mahátmyam 
hareh pasyata putrakàh 

ajámilo “pi yenaiva 
mrtyu-pasad amucyata 


náma—do santo nome; uccarana—da pronúncia; mãhatmyam—a 
posição elevada; hareh—do Senhor Supremo; pasyata—vede só; 
putrakah—ó meus queridos servos, que sois meus filhos; ajamilah 
api—mesmo Ajâmila (que era considerado grandemente pecamino- 
so); yena—mediante cuja atitude de cantar; eva—decerto; mrtyu- 
püsat—dos grilhoes da morte; amucyata—foi libertado. 


TRADUCAO 

Meus queridos servos, aos quais coloco em pé de igualdade com 
meus filhos, vede só quáo glorioso é o canto do santo nome do 
Senhor. Sem saber que estava cantando o santo nome do Senhor, 
o grandemente pecaminoso Ajâmila cantou esse nome com o único 
propósito de chamar seu filho. Entretanto, ao cantar o santo nome 
do Senhor, lembrou-se de Narãyana, e assim foi imediatamente salvo 
dos grilhões da morte. 


SIGNIFICADO 
Não há necessidade de fazer pesquisas para descobrir a impor- 
tância do canto do mantra Hare Krsna. A história de Ajâmila prova 
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suficientemente o poder do santo nome do Senhor e a elevada posi- 
ção daquele que não pára-de cantar o santo nome. Portanto, Sri 
Caitanya Mahãprabhu aconselha: 


harer nâma harer nâma 
harer namaiva kevalam 

kalau nāsty eva nasty eva 
nasty eva gatir anyathã 


Nesta era de Kali, ninguém pode executar todas as cerimônias ri- 
tualísticas para libertar isto é extremamente dificil, Portanto, 
todos os sastras e todos-os âcâryas recomendam que, nesta era, deve- 
se cantar o santo nome. 





VERSO 24 


camareira dat 
ai md JURA | 
agas 
a ert gama ghe 1121 


etàvatàlam agha-nirharanâya pumsam 
sankirtanam bhagavato guna-karma-nàmnàm 

vikrusya putram aghavân yad ajâmilo “pi 
nàrayaneti mriyamàna iyàya muktim 


etüvatü—«com este tanto; alam—suficiente; agha-nirharandya— 
para-afastar as reações das atividades pecaminosas; purisâm-—dos 
seres humanos;-sarikirtanam—o canto congregacional; bhagavatak-— 
da Suprema Personalidade de Deus; guna-—das qualidades materiais; 
karma-nâmnam—e dos Seus nomes de acordo com Suas atividades 
e passatempos; vikrusya—clamando por, sem nenhuma ofensa; 
putram—seu filho; aghavan—o pecaminoso; yat—uma vez que; 
ajâmilah api—mesmo Ajâmila; narayana—o nome do Senhor, 
Narayanay; iti—assim; .mripamânah-—morrendo; ivaya—alcançou; 
muktim—liberagáo. 
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TRADUÇÃO 

Portanto, deve-se entender que, cantando o santo nome do Senhor 
e cantando Suas qualidades e atividades, a pessoa livra-se facilmen- 
te de todas as reações pecaminosas. Este é o único processo reco- 
mendado a alguém que deseja livrar-se das reações pecaminosas. 
Mesmo quem canta o santo nome do Senhor com pronúncia ina- 
propriada ficará aliviado do cativeiro material se cantar sem cometer 
ofensas. Ajâmila, por exemplo, era extremamente pecaminoso, mas, 
enquanto morria, ele meramente cantou o santo nome, e, embora 
chamasse seu filho, alcançou completa liberação porque lembrou-se 
do nome de Naáráyana. 


SIGNIFICADO 

Na assembléia do pai de Raghunátha dása Gosvámi, Haridása 
Thakura confirmou que, simplesmente cantando o'santo nome do 
Senhor, a pessoa liberta-se, mesmo que ainda haja alguma ofensa 
neste seu cantar. Os smárta-brahmanas e os mayavadis náo acreditam 
que, através desse processo, alguém possa alcançar a liberação, mas 
a verdade contida na afirmação de Haridása Thákura encontra apoio 
em muitas citações do Srimad-Bhagavatam. 

Em seu comentário sobre este verso, por exemplo, Sridhara Svâmi 
dá a seguinte citação: 


sayam prátar grnan bhaktya 
duhkha-gramad vimucyate 


“Se, à noite e de manhã, alguém sempre canta o santo nome do 
Senhor com muita devoção, ele pode livrar-se de todas as misérias 
materiais.”” Outra citação confirma que alguém pode alcançar a li- 
beração se ouvir o santo nome do Senhor constantemente, todos os 
dias e com grande respeito (anudinam idam adarena srnvan). Outra 
citação diz: 





Sravanam kirtanam dhyünarn 
harer adbhuta-karmanah 

janma-karma-gunànüm ca 
tad-arthe "khila-cestitam 
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“Todos devem sempre cantar e ouvir as extraordinariamente mara- 
vilhosas atividades'do Senhor, meditar nessas atividades e esforçar-se 
por satisfazer o Senhor.” (Bhãg. 113.27) 

Dos Purânas, Sridhara-Svâmi também cita que papa-ksayas ca 
bhavati:smaratam tam ahar-nisam: *“Alguém pode livrar-se de todas 
as reações pecaminosas simplesmente lembrando-se dos pés de 
lótus do Senhor dia e noite [ahar-nisam].* Continuando, ele cita o 
Bhàgavatam (6.3.31): 


tasmàt-sankirtanam visnor 
jagan-mangalam amhasam 

mahatàm api kauravya 
viddhy aikantika-niskrtam 


Todas estas citações provam que, a pessoa que se ocupa constan- 
temente em cantar e ouvir as santas atividades, nome, fama e forma 
do Senhor, é liberada. Como se afirmou maravilhosamente neste 
verso, etavatálam agha-nirharanâya purisâm: simplesmente pronun- 
ciando'o nome do Senhor, as pessoas livram-se de todas as reações 
pecaminosas. 

A palavra alam, usada neste verso, indica que simplesmente pro- 
nunciar o santo nome do Senhor é suficiente. Aplicam-se a esta 
palavra diversas conotações. Como se afirma no Amara-kosa, o di- 
cionário mais autorizado da lingua sánscrita, alan bhúsana-paryapti- 
sakti-varana-vacakam: usa-se a palavra alam nas seguintes acepções 
— “ornamento”, ““suficiência"”, ““poder”” e “restrição”. Aqui, a 
palavra alam é usada para indicar que não há necessidade de algum 
outro processo, pois o canto do santo nome do Senhor é suficiente. 
Mesmo que alguém cante imperfeitamente, ao cantar, livra-se de 
todas as reações pecaminosas. 

Este poder do cantar dos santos nomes foi provado pela liberação 
de Ajâmila. Ao cantar o santo nome de Nárãyana, Ajâmila não se 
lembrou precisamente do Senhor Supremo, ao contrário, lembrou-se 
de seu próprio filho. Na hora da morte, Ajâmila certamente não 
estava muito puro; na verdade, ele tinha fama de grande pecador. 
Além disto, na hora da morte, nossa condição fisiológica fica com- 
pletamente perturbada, e, em tal situação desfavorável, decerto teria 
sido muito difícil para Ajâmila ter cantado com nitidez. Entretan- 
to, pelo simples fato de cantar o santo nome do Senhor, Ajâmila 
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alcançou a liberação. Que dizer, pois, daqueles que não são peca- 
minosos como Ajâmila? Deve-se concluir que com uma forte deter- 
minação, todos devem cantar o santo nome do Senhor — Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare 
Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare — pois assim, pela graca de Krsna, 
com certeza libertar-se-áo das garras de maya. 

O canto do mantra Hare Krsna é inclusive recomendado a pessoas 
que cometem ofensas, porque, com o passar do tempo, gradualmente 
cantaráo sem cometer ofensas. Quem canta o mantra Hare Krsna 
e não comete ofensas, vê aumentar seu amor por Krsna. Como afirma 
Sri Caitanya Maháprabhu, premã pum-artho mahãn: nossa princi- 
pal-preocupação deve consistir em aumentar nosso apego e amor 
à Suprema Personalidade de, Deus. 

Com relação a isto, Srila Visvanâtha Cakravarti Thákura cita o 
seguinte verso do Srimad-Bhagavatam (11.19.24): 





evam dharmair manusyãr 
uddhavatmani vedinam 
mayi sañjayate bhaktih 
ko “nyo “rtho 'syavasisyate 





“Meu querido Uddhava, o supremo sistema religioso da sociedade 
humana é aquele através do qual a pessoa pode despertar seu ainda 
adormecido amor por Mim.” Comentando este verso, Srila Visva- 
nàtha Cakravarti Thákura.descreve.a palavra: bhakti, dizendo pre- 
maivoktah. Kah anyah arthah asya: na presença de bhakti, por que 
se preocupar com liberação? 

Srila Visvanátha Cakravarti Thákura também cita este verso do 
Padma Purâna: 


namaparadha-yuktanam 
náamány eva haranty agham 
avisrânti-prayuktâni 
tâny evârtha-karâni ca 


Mesmo que, no começo, alguém cante o mantra Hare Krsna e cometa 
ofensas, libertar-se-á dessas ofensas cantando repetidas vezes. Papa- 
ksayas ca bhavati smaratàm tam ahar-nisam: livra-se de todas as 
reações pecaminosas aquele que, seguindo a recomendação de Sri 
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Caitanya Maháprabhu; canta dia e noite. Foi Sri Caitanya Mahá- 
prabhu quem mencionou o seguinte verso: 


harer náma harer nama 
harer namaiva kevalam 

kalau nàsty eva nàsty eva 
nàsty eva gatir anyathà 


“Nesta era de desavenças e hipocrisia, © único meio de alcançar a 
liberação é cantando o santo nome do Senhor. Não há outra manei- 
ra. Não há outra maneira. Não há-outra maneira.” Se os membros 
do movimento da consciência de Krsna seguirem estritamente esta 
recomendação de Śr? Caitanya Maháprabhu, estaráo sempre numa 
posição segura. 


v 





RSO 25 


wm de at qst 
2 Aaa AA 1 
afferat 
Aeneis ef adferre: usen 


práyena veda tad 'idarm na mahajano "vam 
devyd vimohita-matir bata mayayülam 

trayyüm jadi-krta-matir madhu-puspitayam 
vaitánike mahati karmani yujyamánah 


prayena—quase sempre; veda—sabem; tat—disto; idam—isto; 
na—nào; mahüjanah—grandes personalidades além de Svayambhü, 
Sambhu e os outrós dez; ayari-—eésta; dévyü—pela energia da Su- 
prema Personalidade de Deus; vimohita-matih—cuja inteligéncia 
está confundida; bata—na verdade; mayaya—pela energia ilusória; 
alam—grandemente; trayydm—nos trés Vedas; jadr-krta-matih—cuja 
inteligência tornou-se obtusa; madhu-puspitāyām—na linguagem flo- 
rida védica, que descreve os resultados das práticas ritualísticas; vai- 
tünike-—nas práticas mencionadas nos Vedas; mahati-—muito grandes; 
karmani—atividades fruitivas; yujyamanah—estando ocupados. 
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TRADUÇÃO 

Porque estão confundidos pela energia ilusória da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Yajñavalkya e Jaimini e outros compiladores 
das escrituras religiosas náo podem conhecer o secreto e confiden- 
cial sistema religioso dos doze mahajanas. Eles não podem entender 
o valor transcendental de executar serviço devocional ou de cantar 
6 mantra Hare Krsna. Porque suas mentes deixam-se atrair pelas 
cerimónias ritualísticas mencionadas nos Vedas — especialmente no 
Yajur Veda, Sima Veda e Rg Veda — sua inteligência tornou-se 
obtusa. Assim, eles estáo ocupados em coletar os ingredientes para 
as cerimônias ritualísticas que produzem apenas benefícios tempo- 
rários, tais como elevação a Svargaloka, onde, então, se pode gozar 
de felicidade material. Eles não se sentem atraídos ao movimento 
de sankirtana; ao contrário, estão interessados em dharma, artha, 
kâma e moksa. 

IGNIFICADO 

Visto que pode alcancar facilmente o sucesso máximo quem canta 
O santo nome do Senhor, pode-se perguntar por que existem tantas 
cerimônias ritualísticas védicas e por que as pessoas sentem-se atraídas 
a elas. Este verso responde a esta pergunta. Como-se afirma no 
Bhagavad-gtta (15.15), vedais' ca sarvair aham: eva vedyah: o ver- 
dadeiro propósito de alguém estudar os Vedas é que ele logre apro- 
ximar-se dos pés de lótus do Senhor Krsna. Infelizmente, pessoas 
Sem inteligência, confundidas pela magnificência dos vajãias védi- 
cos, querem ver a execução de sacrifícios suntuosos. Querem que 
se cantem mantras védicos e que se apliquem grandes quantidades 
de dinheiro nessas cerimônias. Às vezes, para satisfazer esses homens 
sem inteligência, temos que observar as cerimônias ritualísticas védi- 
cas. Recentemente, quando estabelecemos em Vrndávana um grande 
templo de Krsna-Balarâma, fomos obrigados a promover cerimônias 
védicas cuja execução ficou sob o encargo de determinados brãh- 
manas porque os habitantes de Vrndávana, especialmente os smarta- 
brahmanas, não aceitariam europeus e americanos como brahmanas 
autênticos. Assim, tivemos que encarregar aos brãhmanas a execução 
de yajfias dispendiosos. Apesar desses yajfias, os membros da nossa 
Sociedade, ao acompanhamento de mrdarigas, executaram um san- 
kirtana bem alto, e dei mais importância ao sankirtana que às ceri- 
mônias ritualísticas védicas. Tanto as cerimônias quanto o sarikirtana 
procediam simultaneamente. As cerimônias destinavam-se às pessoas 
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interessadas nos rituais védicos que promoviam a elevacáo aos pla- 
netas celestiais (jadi-krta-matir madhu-puspitâyâm), ao passo que o 
sankirtana destinava-se aos devotos puros, interessados em satisfa- 
zer a Suprema Personalidade de Deus. Por nosso gosto, teríamos 
simplesmente executado o sankirtana, mas então, os habitantes de 
Vrndãvana não levariam a sério a cerimônia de instalação. Como 
se explica aqui, reservam-se os rituais védicos àqueles cuja inteligência 
foi embotada pela linguagem florida dos Vedas, os quais descrevem 
atividades fruitivas destinadas a sublimar as pessoas aos planetas 
superiores. 

Especialmente nesta era de Kali, fazer apenas sankirtana é su- 
ficiente. Se os membros de nossos templos nas diferentes partes do 
mundo continuarem o sankirtana diante da Deidade, em especial 
diante de Sri Caitanya Maháprabhu, eles permanecerão perfeitos. 
Não há necessidade de quaisquer outras práticas. Entretanto, para 
que se mantenham hábitos«e mente limpos, a adoração à Deidade 
e outros princípios reguladores são necessários. Srila Jiva Gosvâmi 
diz que, embora:o sariktrtana seja suficiente para a perfeição da vida, 
arcanã, ou adoração à Deidade no templo, deve continuar para que 
os devotos possam permanecer limpos e puros. Srila Bhaktisiddhânta 
Sarasvati Thakura, portanto, recomenda que se sigam ambos os pro- 
cessos simultaneamente, Seguimos à risca esse princípio de executar 
adoração à Deidade e fazer sankirtana como dois processos que, lado 
alado, percorrem linhas paralelas. Nunca devemos parar de agir 
assim, 











VERSO 26 


d fea ha rara 
gate Pa s amet | 

A X a endema anini 
AUN ARA IRR 


evam vimrsya sudhiyo. bhagavaty anante 
sarvatmana vidadhate khalu bhava-yogam 

te me.na dandam arhanty atha yady amisam 
syat patakam tad api hanty urugüya-vàdah 
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evam—assim; vimrsya—considerando; su-dhiyah—aqueles cuja in- 
teligência é aguda; bhagavati—á Suprema Personalidade de Deus; 
anante—o ilimitado; sarva-ãtmanã-—com todo o seu coração e alma; 
vidadhate—adotam; khalu—na verdade; bháva-yogam —o processo 
de serviço devocional; te—essas pessoas; me—minha; na—nào; 
dandam—punigáo; arhanti—merecem; atha—portanto; yadi—se; 
amisam—delas; syat—existe; patakam—alguma atividade pecami- 
nosa; tat—isto; api—também; hanti—destrói; urugaya-vadah—o 
canto do santo nome do Senhor Supremo. 





TRADUÇÃO 

Portanto, considerando todos esses pontos, os homens inteligen- 
tes decidem-se a eliminar todos os problemas adotando o serviço de- 
vocional de cantar o santo nome do Senhor, que está situado nos 
corações de todos e que é uma mina de todas as qualidades auspi- 
eciosas. Punir essas pessoas foge à minha alçada. De modo geral, elas 
jamais cometem atividades pecaminosas, mas mesmo que, por des- 
cuido ou por confusão ou ilusão, às vezes cometam atos pecamino- 
sos, são protegidas das reações pecaminosas porque sempre cantam 
o mantra Hare Krsna. 





SIGNIFICADO 
A este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura cita o se- 
guinte verso que faz parte das orações do Senhor Brahma (Bhãg. 
10.14.29): 
athapi te deva padambuja-dvaya- 
prasada-lesanugrhita eva hi 
jànàti tattvam bhagavan-mahimno 
na cünya eko "pi ciram vicinvan 


O significado é que, muito embora alguém seja um sábio que enten- 
da muito bem os sastras védicos, pode desconhecer por completo 
a existência, o nome, a fama, as qualidades e os outros atributos 
da Suprema Personalidade de Deus, ao passo que outrem que não 
é um grande erudito pode entender a posição da Suprema Perso- 
nalidade de Deus se, de alguma forma, tornar-se devoto puro do 
Senhor, ocupando-se em serviço devocional. Portanto, este verso 
falado por Yamarãja diz que evari vimrsya sudhiyo bhagavati: aqueles 
que se ocupam em prestar serviço amoroso ao Senhor tornam-se 
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sudhiyah, inteligentes, mas isto não acontece aum erudito védico 
que não entende o nome, a fama e as qualidades de Krsna. Devoto 
puro é aquele cuja inteligência é clara; ele é verdadeiramente intros- 
pectivo:porque ocupa-se a servico do Senhor — nào para dar.um 
espetáculo, mas por amor, com sua mente, palavras e corpo. Os nào- 
devotos podem fazer uma exibição de religião, mas isto nào é muito 
efetivo porque, embora com muita ostentação visitem o templo ou 
a igreja, estão pensando em alguma outra coisa. Tais pessoas estão 
negligenciando seu dever religioso e sujeitam-se à punição imposta 
por Yamarãja. Mas o devoto que, devido aos seus hábitos anterio- 
res, comete atos pecaminosos, nos quais incorre involuntária ou aci- 
dentalmente, é perdoado: É este o valor do movimento de sankirtana. 











VERSO 27 


Ai qi a ATA US AIR 


te deva-siddha-parigita-pavitra-güthà 

ye südhavah samadrso bhagavat-prapannüh 
tán nopasidata harer gadayübhiguptün 

naisam vayam na ca vayah prabhavüma dande 


te—eles; deva—pelos semideuses; siddlta—e pelos habitantes de 
Siddhaloka; parigita--cantadas; pavitra-güthüh-—cujas narragóes 
puras; ye—quem; saádhavah—devotos; samadrsah—que véem a todos 
com igualdade; bhagavat-prapannàh—estando rendidos à Suprema 
Personalidade de: Deus; tan—deles; na-—-não;  upasidata—deveis 
chegar perto; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; gadaya— 
pela: maga; abhiguptan—estando plenamente protegidos; na—náo; 
esdm—destes; vayam—nós; na ca—e também não; vayah—tempo 
ilimitado; prabhavama--somos competentes; dande—para punir: 





TRADUCAO 
Meus queridos servos, por favor, nào vos aproximeis desses de- 
votos, pois eles se renderam plenamente aos pés de lótus da Suprema 
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Personalidade de Deus. Eles são equânimes com todos, e suas glórias 
são cantadas pelos semideuses e pelos habitantes de Siddhaloka. Por 
favor, nem sequer chegueis perto deles. Eles sempre são prote; 
pela maça da Suprema Personalidade de Deus, e portanto, o Senhor 
Brahmã e eu, e, até mesmo o fator tempo, não temos competência 
de castigá-los. 
IGNIFICADO 

Com efeito, Yamaràája advertiu seus servos: **Meus queridos 
servos, apesar do que tendes feito para perturbar os devotos, dora- 
vante deveis conter-vos. As ações dos devotos que se renderam aos 
pés'de lótus do Senhor e que vivem cantando o santo nome do Senhor 
são louvadas pelos semideuses e pelos habitantes de Siddhaloka. 
Esses devotos sào tào respeitados e tào sublimes que o Senhor Visnu 
protege-os pessoalmente com a maça que porta em Sua'mão: Por- 
tanto, nào importa o que fizestes desta vez, de agora em'diante, nào 
deveis vos aproximar desses devotos; caso contrário, sereis mortos 
pela maca do Senhor Visnu. Esta é a minha adverténcia. O Senhor 





Visnu tem uma maça e uma cakra para punir os não-devotos. Não 
vos arrisqueis a ser punidos, tentando perturbar os devotos. Se 
mesmo o Senhor Brahmã e eu fôssemos puni-los, o Senhor Visnu 
nos castigaria, que, então, vos aconteceria se tomásseis essa atitude 
de puni-los? Portanto, não volteis a perturbar os devotos.” 


VERSO 28 
ad gan qa 


TERA 
Ra: vota: 
der arañazo 


tàn ünayadhvam asato vimukhan mukunda- 
padaravinda-makaranda-rasad ajasram 

niskificanaih paramahamsa-kulair asañgair 
justad grhe niraya-vartmani baddha-trsnán 


tün—a eles; anayadhvam—trazei diante de mim; asatah—náo- 
devotos (aqueles que não adotaram a consciência de Krsna); vi 
mukhan—que se insurgiram contra; mukunda—de Mukunda, a 
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Suprema Personalidade de Deus; pada-aravinda—dos pés de lótus; 
makaranda—do mel; rasát—o sabor; ajasram—continuamente; nis- 
kiricanaih-—pelas. pessoas inteiramente livres do apego. material; 
paramaharnsa-kulaih—pelos paramaharnsas, as personalidades mais 
elevadas; asarigaih—que não têm apego material; justat—que é des- 
frutado; grhe—á vida familiar; niraya-vartmani—o caminho que leva 
ao inferno; baddha-trsnãn-—cujos desejos estão atados. 





TRADUÇÃO 
Os paramahamsas são pessoas elevadas que não gostam do gozo 
material e que sorvem o mel dos pés de lótus do Senhor. Meus que- 
ridos servos, trazei-me para serem punidas somente as pessoas que 
têm aversão ao gosto desse mel, que não se associam com parama- 
harnsas e que estão apegadas à vida familiar e ao gozo mundano, 
que formam o caminho que leva ao inferno. 


SIGNIFICADO 

Após advertir os Yamadútas a não se aproximarem dos devotos, 
Yamarája passa a indicar quem deve ser trazido diante dele. Ele 
aconselha especificamente que os Yamaditas lhe tragam as pessoas 
materialistas que, meramente a troco de sexo, são apegadas à vida 
familiar. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam, yan maithunadi- 
grhamedhi-sukham hi tuccham: as pessoas estào apegadas à vida fa- 
miliar unicamente para entregar-se a atividades sexuais. Elas sempre 
sofrem vários tipos de aflições em suas ocupações materi. esua 
única felicidade é que, após trabalharem mui arduamente o dia 
todo, à noite, elas deitam-se é fazem sexo. Nidrayã hrivate naktam 
vyavayena ca va vayah: á noite, os pais de família materialistas ou 
dormem ou fazem sexo. Divã cãrthehayã rájan kutumba-bharanena 
vã: durante O dia, ocupam-se a sair em busca do dinheiro, e se o 
conseguem, gastam-no para manter suas famílias. Yamarája acon- 
selha especificamente seus servos a trazerem tais pessoas para serem 
punidas por ele, e a evitarem de trazer os devotos, que sempre lambem 
o mel aos pés de lótus do Senhor, que:são equânimes com todos, 
e que, devido à misericórdia que sentem por todas as entidades vivas, 
tentam pregar a consciência de Krsna. Os devotos não sè submetem 
à punição infligida por Yamaraãja, mas as pessoas desinformadas 
acerca dá consciência de Krsna não podem ser protegidas pela sua 
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vida material de aparente gozo familiar. O Srimad-Bhagavatam diz 
(2.1.4): 


dehapatya-kalatradisv 

1 átma-sainyesv asatsv api 

tesam pramatto nidhanam 
pasyann api na pasyati 


Essas pessoas acreditam piamente que suas nações, comunidades ou 
famílias podem protegê-las, desconhecendo que, no decorrer do 
tempo, todos esses soldados falíveis serão destruídos. Em conclu- 
são, todos devem tentar associar-se com pessoas que se ocupam em 
serviço devocional vinte e quatro horas por dia. 


VERSO 29 


figa fis aaa 
Reg a rf emana | 
coma A aah after ret 
araras ga fell 


Jihva na vakti bhagavad-guna-nàmadheyam 
cetas ca na smarati tac-caranâravindam 
krsnaya no namati yac-chira ekadâpi 
tàn ünayadhvam asato. "krta-visnu-krtyàn 





Jjihva—a língua; na—nào; vakti—canta; bhagavat—da Suprema 
Personalidade de Deus; guna—qualidades transcendentais; náma—e 
9: santo nome; dheyam—partilhando; cetah—o coracáo; ca—também; 
na—náo; smarati—se lembra de; tat—Seus; carana-aravindam—pés 
de lótus; krsnãya—diante de Krsna, através de Sua Deidade no 
templo; no—não; namati—se prostra; yat—cuja; sirah—cabeca; 
ekadã api—-mesmo uma só vez; tan—a eles; anayadhvam—trazei pe- 
rante mim; asatah—os nào-devotos; akrta—que não executam; visnu- 
krtyan—deveres para com o Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
Meus queridos servos, por favor, trazei-me apenas aquelas pessoas 
pecaminosas que não usam suas línguas para cantar o santo nome 
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e as qualidades de Krsna, cujos coracóes nem sequer uma vez 
lembram-se dos pés de lótus de Krsna, e cujas cabecas nem sequer 
uma vez prostram-se diante do Senhor Krsna. Enviai-me aqueles que 
não executam os deveres que lhes cabem prestar a Visnu, e que são 
os únicos deveres da vida humana. Por favor, trazei-me todos esses 
tolos e patifes. 








SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra vismu-krtyân é muito importante porque o 
propósito da vida humana é satisfazer o Senhor Visnu. Varnasrama- 
dharma também se destina a este fim. Como se afirma no Visnu 
Purâna (3.8.9): 
varnasramicaravata 
purusena parah pumán 
visnur ürüdhyate panthà 
nânyat tat-tosa-kãranam 


Cabe à sociedade humana seguir estritamente o varnasrama-dharma, 
que divide a sociedade em quatro classes sociais (brahmana, ksatriya, 
vaisya e Sidra) e quatro categorias espirituais (brahmacarya, grhastha, 
vanaprastha e sannyãsa). O varnasrama-dharma facilmente leva a 
pessoa para perto do Senhor Visnu, que é o único e verdadeiro obje- 
tivo da sociedade humana. Na te viduh svartha-gatim hi visnum: infe- 
lizmente, as pessoas não sabem que seu interesse próprio é retornar 
ao lar, retornar ao Supremo, ou aproximar-se do Senhor Visnu. 
Durasayã ye bahir-artha-mâninah: ao contrário, elas estão simples- 
mente confusas. A todo ser humano compete executar seus deveres 
que objetivam a aproximá-lo do Senhor Visnu. Portanto, Yamarája 
aconselha os Yamaditas a trazerem-lhe aquelas pessoas que se es- 
queceram de seus deveres para com Visnu (akrta-visnu-krtyân). Quem 
não canta o santo nome de Visnu (Krsna), quem não se prostra diante 
da Deidade de Visnu e quem não se lembra dos pés de lótus de Visnu 
merece ser punido por Yamarãja. Em suma, todos os avaisnavas, pes- 
soas que não estão interessadas no Senhor Visnu, são puníveis por 
Yamarája. 
VERSO 30 


Aa RT gt gt 


E 


NOA gaara A: 


Yamaraja instrui seus mensageiros 


arma airada 
aa: goma qa Zell 


tat ksamyatàrm: sa bhagavân purusah purâno 
nārāyanah sva-purusair yad asat krtam nah 

svünàm aho na vidusamracitanjalinam 
ksantir gartyasi namah purusàya bhümne 


tat—isto; ksamyatâm-—quesseja perdoado; sah—Ele; bhagavan—: 

Suprema Personalidade de Deus; purusah—a Pessoa Suprema; pu- 
rânah—o mais velho; nárayanah—Senhor Náráyana; sva-purusaih— 
pelos meus próprios servos; yat—cujo; asat—desaforo; krtam— 
realizado; nah—de nós; svanam=-de meus próprios homens; aho—ai 
de mim; na vidusam—não conhecendo; racita-arijalinam — juntando 
nossas mãos para implorarmos o Vosso perdão; ksântih-—clemência; 
gartyasi—na gloriosa; namah-—respeitosas reveréncias; purusdya—à 
pessoa; bhümne--suprema e onipenetrante. 


TRADUÇÃO 

[Então Yamaraãja, considerando a si ea seus servos como ofenso- 
res, falou o seguinte, pedindo perdão ao Senhor.) Ó meu Senhor, 
ao prenderem um vaisnava do quilate de Ajâmila, meus servos de- 
certo cometeram uma grande ofensa. Ó Naráyana, ó pessoa suprema 
e mais velha, por favor, perdoai-nos. Devido à nossa ignorân: 
deixamos de reconhecer Ajâmila como servo de Vossa Onipotência, 
e assim com certeza perpetramos uma grande ofensa. Portanto, de 
mãos postas, imploramos o Vosso perdão. Meu Senhor, já que sois 
supremamente misericordioso e sempre estais repleto de todas as boas 
qualidades, por favor, perdoai-nos. Oferecemo-Vos nossas respei- 
tosas reverências. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Yamarãja tomou para si mesmo a responsabilidade da 
ofensa cometida pelos seus servos. Se o servo de-um estabelecimen- 
toerra, o estabelecimento assume responsabilidade por esse-erro, 
Embora Yamarája esteja situado acima de qualquer ofensa, seus 
servos, praticamente com-sua permissão, foram prender Ajâmila, 
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e isto era uma grande ofensa. O :nyaya-Sastra confirma que bhrtya- 
parâdhe svâmino dandah: se um servo comete um erro, o mestre é 
punível porque é responsável pela ofensa. Levando isto muito a sério, 
Yamarája e seus servos oraram de mãos postas para que fossem per- 
doados pela Suprema Personalidade de Deus, Nãrâyana. 


VERSO 31 


a AAC | 
Aimee 


tasmãt sankirtanart visnor 
Jagan-mañgalam amhasám 

mahatâm api kauravya 
viddhy aikantika-niskrtam 


tasmãt—portanto; sanktrtanam-—o canto congregacional do santo 
nome; visnoh—do Senhor Visnu; jagat-mangalam—a prática mais 
auspiciosa dentro deste mundo material; amhasám—para atividades 
pecaminosas; mahatám api—mesmo que sejam enormes; kauravya— 
ó descendente da familia Kuru; viddhi=entende; aikantika—defini- 
tiva; niskrtam—a expiacáo. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvami continuou: Meu querido rei, o canto do santo 
nome do Senhor é capaz de extinguir até mesmo as reações dos 
maiores pecados. Portanto, o canto do movimento de sankirtana 
é a atividade mais auspiciosa em todo o Universo. Por favor, tenta 
compreender isto para que os outros também levem isto a sério. 





SIGNIFICADO 

Devemos notar que, embora tivesse cantado o nome:de Nàráyana 
imperfeitamente, Ajâmila foi libertado de todas as reações pecami- 
nosas. O canto do santo nome é tão auspicioso que pode livrar todas 
as pessoas das reações das atividades pecaminosas. Com isto, não 
devemos ficar pensando que alguém pode continuar pecando com 
a intenção de cantar Hare Krsna para neutralizar as reações. AO con- 
trário, ele deve ser muito cuidadoso em livrar-se de todos os peca- 
dose jamais pensar em anular as atividades pecaminosas cantando 


Verso 32] Yamarája instrui seus mensageiros 183 


b mantra Hare Krsna, pois semelhante procedimento caracterizaria 
Outra ofensa. Se por acaso o devoto acidentalmente comete alguma 
itividade pecaminosa, o Senhor Ihe perdoará, mas ninguém deve 
Executar atos pecaminosos intencionalmente. 


VERSO 32 


spat mat gan ati: 


AAA aa RA 


$rnvatàm grnatam. viryàny 
uddamani harer muhuh 

yatha sujataya bhaktya 
Suddhyen nàtmà vratadibhih 


Srnvatàm—daqueles que ouvem; grnatam—e cantam; viryâni— 
as atividades maravilhosas; uddamâni—capazes de anular o peca- 
do; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; muhuh—sempre; 
yathà—como; su-jataya—facilmente chamadas à baila; bhaktya— 
através do servico devocional; suddhyet—podem purificar-se; na— 
não; atmã-—o coração e a alma; vrata-adibhih—executando cerimô- 
nias ritualísticas. 

TRADUCAO 

Quem constantemente ouve e canta o santo nome do Senhor e 
quem ouve e canta acerca de Suas atividades pode mui facilmente 
alcançar a plataforma de serviço devocional puro, o qual pode tirar 
a sujeira acumulada em seu coração. Ninguém pode alcançar esta 
purificação meramente seguindo votos e executando cerimônias ri- 
tualísticas védicas. 


SIGNIFICADO 
Pode-se praticar mui facilmente o processo de-cantar e ouvir o 
santo nome do Senhor e-assim tornar-se extático na vida espiritual. 
O Padma Purâna afirma: 


nâmaparâdha-yuktânam 
nàmüny eva haranty agham 
avisrânti-prayuktâni 
tâny evartha-karâni ca 
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Mesmo que alguém cante o mahã-mantra Hare Krsna e cometa 
ofensas, pode evitar as ofensas se continuar cantando sem cessar. 
Quem se estabelece nesta prática permanece sempre numa posição 
transcendental pura, imune às reações pecaminosas. Sukadeva Go- 
svâmi pediu especialmente ao rei Pariksit que observasse este fato 
mui cuidadosamente. Não há proveito, entretanto, em executar as 
cerimônias ritualísticas védicas. Quem executa essas atividades 
pode elevar-se aos sistemas planetários superiorês, porém, como se 
afirma no Bhagavad-glta (9.21), ksine punye martya-lokam visanti: 
ao esgotar-se o seu período de gozo nos planetas celestiais, pois os 
resultados de suas atividades piedosas sáo restritos, ele tem que voltar 
à Terra. Assim, não adianta esforçar-se em viajar para cima e para 
baixo no Universo. É melhor ele cantar o santo nome do Senhor 
para que possa purificar-se por completo e tornar-se elegível a re- 
gressar ao lar, regressar ao Supremo. Esta é a meta da vida, e esta 
é a. perfeicào da vida. 


VERSO 33 


saga pee 
E dl 

AAI RAET TEN AÊ 
xta qe qaa v3: 93: URR 


krsnünghri-padma-madhu-lin na punar visrsta- 
'maya-gunesu ramate vrjinavahesu 

anyas tu kama-hata atma-rajah: pramarstum 
Theta karma yata eva rajah punah syat 


krsna-añghri-padma—dos pés de lótus do Senhor Krsna; madhu— 
o mel; /it—aquele que lambe; na—náo; punah—novamente; visrsta— 
já renunciado; maya-gunesu—nos. modos: da natureza material; 
ramate—deseja desfrutar; vrjina-avahesu—=que provocam infelicida- 
de; anyah—outro; tu—contudo; káma-hatah—estando encantado 
pela luxúria; arma-rajah—a contaminação pecaminosa do coração; 
pramarstum—extirpar; Theta—pode executar; karma—atividades; 
yatah—após as quais; eva—na verdade; rajah—a atividade pecami- 
nosa; punah—novamente; syat—aparece. 
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TRADUÇÃO 

Os devotos que sempre lambem o mel dos pés de lótus do Senhor 
Krsna náo se importam absolutamente com as atividades materiais, 
que são executadas sob os três modos da natureza material e que 
trazem apenas misérias. Na verdade, os devotos jamais abandonam 
os pés de lótus de Krsna, evitando, assim, de retornarem às ativida- 
des materiais. Outros, entretanto, que se dedicam aos rituais védicos 
porque negligenciaram o serviço aos pés de lótus do Senhor e estão 
encantados pelos desejos luxuriosos, às vezes, executam atos de 
expiação. Entretanto, estando incompletamente purificados, eles 
fetornam vezes e mais vezes às atividades pecaminosas. 





SIGNIFICADO 

O dever do devoto é cantar o mantra Hare Krsna. Ás vezes, pode-se 
cantar cometendo ofensas e, às vezes, sem cometê-las, mas quem 
adota seriamente este processo alcançará a perfeição, a qual não pode 
Ser obtida através das cerimônias ritualísticas védicas de expiação. 
Aqueles que, aconselhando a expiação, estão apegados às cerimô- 
nias ritualísticas védicas, mas não crêem no serviço devocional e não 
valorizam o canto do santo nome do Senhor, deixam de alcançar 
a perfeição máxima. Por sua vez, estando completamente desape- 
gados do gozo material, os devotos jamais abandonam à consciên- 
cia de Krsna em troca das cerimônias ritualísticas védicas. Aqueles 
que, devido aos desejos luxuriosos, estão apegados às cerimônias 
ritualísticas védicas, sujeitam-se a repetidas tribulações na existên- 
cia material. Mahãraja Pariksit compara as atividades deles com 
kuñjara-Sauca, o banho do elefante. 


VERSO 34 

e ada aaa 

E dera ARa ERT 1 

Argi aag 
a a A TA RLI 


itthari svabhartr-gaditam bhagavan-mahitvam 
samsmrtya vismita-dhiyo yama-Kinkaràs te 
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naivacyutasraya-janarh pratisankamána 
drastum ca bibhyati tatah prabhrti sma rajan 


ittham—de tal poder; sva-bhartr-gaditam—explicado por seu 
mestre (Yamarája); bhagavat-mahitvam—a glória extraordinária da 
Suprema Personalidade de Deus e de Seu nome, fama, forma e atri- 
butos; samsmrtya—lembrando-se de; vismita-dhiyah—cujas mentes 
ficaram cheias de espanto; yama-kinkarüh—todos. os. servos. de 
Yamaraja; te—eles; na—náo; eva—na verdade; acyuta-asraya- 
jaham—uma pessoa refugiada aos pés de lótus de Acyuta, o Senhor 
Krsna; pratisankamaânah—sempre temendo; drastum—ver; ca—e; 
bibhyati—eles temem; tatah prabhrti—desde então; sma-—na verda- 
de; rájan—ó rei. 





TRADUCAO 
Após ouvirem.da boca de seu mestre sobre as glórias extraordi- 
nárias do Senhor e de Seu nome, fama e atributos, os Yamadütas 
ficaram pasmados. Desde então, assim que vêem um devoto, ficam 
com medo dele e não ousam olhar para ele novamente, 


SIGNIFICADO 
Desde esse incidente, os Yamadútas abandonaram o perigoso com- 
portamento de aproximar-se dos devotos, pois, para os Yamadiitas, 
isso é perigoso. 
VERSO 35 


dl 
AO a AA A RA 


itihasam imam: guhyam 
bhagaván kumbha-sambhavah 
kathayam äsa malaya 
üsino harim arcayan 


itihàsam—história; imam-—esta; guhyam--muito confidencial; 
bhagaván—o poderosíssimo; kumbha-sambhavah—Agastya Muni, 
o filho de Kumbha; kathayam asa—explicou; malaye—nas colinas 
Malaya; asinah-—residindo; harim arcayan-—adorando a Suprema 
Personalidade de Deus. 


Verso 35] Yamarája instrui seus mensageiros 


TRADUÇÃO 
Quando o grande sábio Agastya, o filho de Kumbha, residia nas 
colinas Malaya e adorava a Suprema Personalidade de Deus, apro- 
ximei-me dele, e ele explicou-me esta história confidencial. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “Yama- 
rája instrui seus mensageiros.” 












CAPÍTULO QUATRO 









As oracóes Hamsa-guhya 
oferecidas ao Senhor pelo Prajâpati Daksa 

































» Depois que Mahãrája Pariksit solicitou a Sukadeva Gosvámi que 
descrevessé de maneira mais pormenorizada a criação das entidades 
vivas-dentro deste Universo, Sukadeva Gosvâmi informou-lhe que 
quando os Pracetàs, os dez filhos de Prâcinabarhi, entraram no mar 
para executar austeridades, o planeta Terra ficou negligenciado 
porque não havia rei para governá-lo. Naturalmente, muitas ervas 
daninhas e árvores desnecessárias cresceram, e não se produziram 
grãos alimentícios. Na verdade, toda a terra ficou parecendo uma 
floresta. Ao saírem do mar e ver o mundo inteiro repleto de árvores, 
os dez Pracetãs ficaram muito irados contra as árvores e decidiram 
destruir todas elas para corrigir a irregularidade. Assim, os Pracetãs 
criaram vento é fogo para reduzir as árvores a cinzas: Entretanto, 
Soma, o rei da Lua e o rei de todaa vegetação, proibiu os Pracetãs 
de destruírem as árvores, já que elas são fonte de frutas e flores para 
todos os seres vivos. Simplesmente para satisfazer os Pracetãs, Soma 
deu-lhes uma bela moça nascida de Pramlocã Apsarã. Através do 
sêmen de todos os Pracetãs, Daksa nasceu daquela moça. 

No começo, Daksa criou todos os semideuses, demônios e seres 
humanos, mas, ao notar que a população não aumentava apropria- 
damente, ele tomou sannyãsa e dirigiu-se à montanha Vindhya, onde 
se submeteu a rigorosas austeridades e ofereceu ao Senhor Visnu uma 
oração específica, conhecida como Harhsa-guhya; através da qual 
o Senhor Visnu ficou muito satisfeito com ele. O conteúdo da oração 
era o seguinte: 

““A'Suprema Personalidade de Deus, a Superalma, o Senhor Hari, 
éo controlador tanto das entidades vivas quanto da natureza mate- 
tial» Ele é auto-suficiente e auto-iluminado. Assim como o tema da 
percepção não é a causa de nossos sentidos perceptivos; do mesmo 
modo, a entidade viva, embora situada dentro do seu corpo, náo 
é a causa de seu amigo eterno, a Superalma, que é a causa da criação 
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de todos os sentidos. Devido à ignorância, a entidade viva ocupa 
seus sentidos em objetos materiais. Como tem vida, a entidade viva 
pode, até certo ponto, entender a criação deste mundo material, mas 
não pode entender a Suprema Personalidade de Deus, que está além 
do conceito do corpo, mente e inteligência. Contudo, os grandes 
sábios que sempre estão em meditação podem ver dentro de seus 
corações a forma pessoal do Senhor.” 

“Já que o ser vivo comum está materialmente contaminado, suas 
palavras e sua inteligência também são materiais. Portanto, não é 
valendo-se de seus sentidos materiais que ele irá compreender a 
Suprema Personalidade de Deus. O conceito atinente a Deus a que 
sechega através dos sentidos materiais é impreciso porque o Senhor 
Supremo está além dos sentidos materiais, mas quando alguém ocupa 
seus sentidos em serviço devocional; a eterna: Suprema: Personali- 
dade de Deus revela-Se na plataforma da alma. Quando esta Divin- 
dade Suprema torna-Se a meta da vida de alguém, afirma-se que 
ele alcançou conhecimento espiritual.” 

“O Brahman Supremo é à causa de todas as causas porque existia 
originalmente, antes da criação. Ele é a causa que origina todas as 
coisas, tanto materiais quanto espirituais, e Sua existência é inde- 
pendente. Entretanto, o Senhor tem uma potência chamada avidyã, 
a energia ilusória, que induz o falso argumentador a julgar-se per- 
feito e que leva a energia ilusória à confundir a alma condicionada. 
Esse Brahman Supremo, a Superalma, é muito afetuoso com Seus 
devotos; Para conceder-Ihes misericórdia, Ele revela a Sua forma, 
nome, atributos e qualidades para serem adorados dentro deste 
mundo material.” 

“Infelizmente, entretanto, aqueles que estão absortos na matéria 
adoram vários semideuses. Assim como, ao entrar em contato com 
uma flor de lótus, o ar transporta o perfume da flor, ou assim como 
Oar às vezes carrega poeira e, portanto, assume cores, a Suprema 
Personalidade de Deus aparece como os diversos semideuses de 
acordo com o desejo de vários de Seus adoradores que agem como 
tolos, mas na verdade Ele é a verdade suprema, o Senhor Visnu. 
Parasatisfazer os desejos dos Seus devotos, Ele aparece'sob várias 
encarnações, e portanto não se faz necessário adorar os semideuses.”” 

Ficando muito satisfeito comas orações de Daksa, o Senhor Visnu, 
com oito'braços, apareceu diante de Daksa. O Senhor vestia-Se com 
roupas amarelas e tinha a tez negrusca: Compreendendo que Daksa 
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estava muito ansioso por seguir o caminho do gozo, o Senhor con- 
cedeu-lhe a potência de desfrutar da energia ilusória. O Senhor 
ofereceu-lhe a filha de Paficajana chamada Asikni, que era condigna 
de Mahaãraja Daksa ter como parceira de relações sexuais. Na ver- 
dade, ele recebeu esse nome, Daksa, porque era muito hábil na vida 
sexual. Após conceder esta bênção, o Senhor -Visnu desapareceu. 


l 


VERSOS 1—2 


uT 
aani ai aai aà 1 
Se UM] 
Acad aa | 
Al TA RN AAA TE I3 I 


srrrajovaca 
devásura-nrnàm sargo 
nàgànàm mrga-paksinâm 
samásikas tvayã prokto 
yas tu svayambhuve "ntare 


tasyaiva vyâsam icchâmi 
jñatum te bhagavan yatha 

anusargam yaya saktya 
sasarja bhagaván parah 


Srrraja uvaca—o rei disse; deva-asura-nrnam—dos semideuses, dos 
demónios e dos seres humanos; sargah—a criagáo; naganám—das 
Nágas (entidades vivas serpentinas); mrga-paksinam—das feras e dos 
pássaros; samasikah—brevemente; tvaya—por ti; proktah—descrita; 
yah—a qual; tu—contudo; svayambhuve—de Svàyambhuva Manu; 
antare—dentro do período; tasya—disto; eva—na verdade; vyasam— 
o relato pormenorizado; ¡cchami—desejo; ¡ñatum—conhecer; te— 
de ti; bhagavan—ó meu senhor; yathã—bem como; anusargam—a 
criação subsegiente; yayã-—através da qual; saktya-—potência; sa- 
sarja—criou; bhagavan-—a Suprema Personalidade de Deus; parah— 
transcendental. 
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TRADUÇÃO 

O abençoado rei disse a Sukadeva Gosvâmi: Meu querido senhor, 
os semideuses, os demônios, os seres humanos, as Nãgas, as feras 
eos pássaros foram criados durante o reinado de Svayambhuva 
Manu. Falaste brevemente sobre essa criação [no Terceiro Canto]. 
Agora, desejo saber disto em pormenores. Também desejo saber 
sobre a potência da Suprema Personalidade de Deus através da qual 
Ele efeituou à criação secundária, 


VERSO 3 


| 
| 


uu 


sri-síita uváca 
iti samprasnam àkarnya 
rajarser badaráyanih 
pratinandya maha-yogl 
Jagâda muni-sattamah 


sri-sütah uvàca—Süta Gosvâmi disse; iti—assim; samprasnam—a 
pergunta; akarnya—ouvindo; rájarseh—do rei Pariksit; badarãya- 
nih—Sukadeva Gosvàmi; pratinandya—louvando; mahà-yogi—o 
grande yogi; jagâda—respondeu; muni-sattamah—ó melhores entre 
os sábios, 


TRADUÇÃO 
Sata Gosvâmi disse: O grandes sábios [reunidos em Naimisãranyal, 
após ouvir a pergunta do rei Pariksit, o grande yogi Sukadeva Go- 
svâmi louvou-a e respondeu da seguinte maneira. 





VERSO 4 


ME SIA 
aa Ra: ga rada] 
A ES N 


As oracóes Hamsa-guhya 


Sri-Suka uvaca 
yada pracetasah putra 
dasa prücinabarhisah 
antah-samudrad unmagná 
dadrsur gam drumair vrtàm 


Sri-sukah uvüca—Sukadeva Gosvàmi disse; yada—quando; pra- 
cetasah—os Pracetãs; putrâh—os filhos; dasa—dez; pracinabarhi- 
sah—do rei Pracinabarhi; antah-samudratde dentro do oceano; 
unmagnah—emergiram; dadrsuh—eles viram; gām—todo o plane- 
ta; drumaih vrtam—coberto de árvores. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ao emergirem das águas, nas quais es- 
tavam executando austeridades, os dez filhos de Pracinabarhi viram 
que toda a superfície do mundo estava coberta de árvores. 


SIGNIFICADO 

Quando o rei Pracinabarhi estava realizando rituais védicos nos 
quais se recomendava a matança de animais, Narada Muni, por com- 
paixão, aconselhou-o a não continuar com essa atividade. Prácina- 
barhi entendeu Nárada adequadamente e então deixou o reino para 
praticar austeridades na floresta. Entretanto, seus dez filhos estavam 
executando austeridades'dentro da água, e por conseguinte não havia 
rei para zelar pela administração do mundo. Quando os dez filhos, 
os Pracetãs, saíram da água, viram que a terra estava abarrotada 
de árvores. 

Quando o governo negligencia a agricultura, que é necessária para 
a produção de alimentos, a terra acaba cobrindo-se de árvores desne- 
cessárias. Evidentemente, muitas árvores são úteis porque produzem 
frutas e flores, mas muitas outras são desnecessárias: Elas poderiam 
ser usadas como combustível e a terra ficaria limpa e adequada para 
o uso agrícola. Quando o governo é negligente, produz-se menor 
quantidade de grãos. Como se afirma no Bhagavad-grta (18.44), 
krsi-goraksya-vanijyam vaispa-karma svabháva-jam: as ocupacóes 
próprias para os vaisyas, de acordo com a sua natureza, sáo a agri- 
cultura e a proteção às vacas. O dever do governo e dos ksatriyas 
é atentar em que os membros da terceira classe, os vaisyas, que náo 
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sáo bráhmanas nem ksatriyas, desempenhem essa sua devida ocupa- 
cáo. Aos ksatriyas cabe proteger os seres humanos, ao passo que 
aos vaisyas cabe proteger os animais úteis, especialmente as vacas. 


VERSO 5 


A AAA A | 
wet a 10s 


drumebhyah krudhyaminas te 
tapo-dipita-manyavah 

mukhato vàyum agnim ca 
sasrjus tad-didhaksayã 


drumebhyah—contra as árvores; krudhyamánah—estando muito 
irados; te—eles (os dez filhos de Prácinabarhi); tapah-dipita-manya- 
vah—cuja ira estava acesa devido ás longas austeridades; mukha- 
tah—da boca; vdyum—vento; agnim—fogo; ca—e; sasrjuh—eles 
produziram; tat-—aquelas florestas; didhaksaya—=com: o desejo de 
queimar. 


TRADUÇÃO 
Por terem se submetido a demoradas austeridades na água, os 
Pracetãs ficaram muito irritados de ver tantas árvores. Desejando 
reduzi-las a cinzas, de suas bocas produziram vento e fogo. 








SIGNIFICADO 

Aqui, a palavra tapo-dipita-manyavah indica que as pessoas que 
se submeteram a rigorosas austeridades (tapasya) estão dotadas de 
grande poder místico, como se vê no exemplo dos Pracetãs, que de 
suas bocas produziram fogo e vento. Embora se submetam a severa 
tapasya, entretanto, os devotos sáo vimanyavah, sadhavah, o que 
significa que nunca ficam irados. Eles sempre estáo decorados com 
boas qualidades. O Bhagavatam (3.25.21) afirma: 


titiksavah kárunikah 
suhrdah sarva-dehinam 


As orações Hamsa-guhya 


ajata-satravah santah 
sadhavah sádhu-bhüsanüh 


Um sadhu, um devoto, jamais fica irado. Na verdade, o verdadeiro 
aspecto dos devotos que se submetem a tapasya, austeridade, é sua 
capacidade de perdoar. Embora adquira suficiente poder ao realizar 
tapasya, o vaisnava não fica irado quando posto em dificuldades. 
Contudo, quem se submete a tapasya mas não se torna vaisnava não 
desenvolve boas qualidades. Por exemplo, Hiranyakasipue Ravana 
também executaram grandes austeridades, mas com o propósito de 
demonstrar suas tendências demoníacas. Ao pregarem as glórias do 
Senhor, os vaisnavas têm que se defrontar com muitos oponentes, 
mas Sri Caitanya Maháprabhu recomenda que não fiquem irados 
enquanto pregam. O:Senhor Caitanya deu esta fórmula: trnad api 
sunicena taror api sahisnunã/ amanina manadena kirtantyah sadà 
harih. *' Deve-se cantar o santo nome do Senhor num estado mental 


humilde, considerando-se inferior à palha na rua; é preciso ser mais 
tolerante que uma árvore, desprovido de todo o sentido de falso pres- 
tígio e deve-se estar pronto a oferecer todo o respeito aos outros. 
Nesse estado mental, pode-se cantar o santo nome do Senhor cons- 
tantemente.”” Aqueles que estão ocupados em pregar-as glórias do 
Senhor devem ser mais humildes que a grama e mais tolerantes que 
uma árvore; então, eles podem facilmente pregar as glórias do Senhor. 


VERSO 6 


aa mia qe | 
WT erg ui ee sam MIRO 


tabhyâm nirdahyamanáms tan 
upalabhya kurüdvaha 

rãjovâca mahân somo 
manyum prasamayann iva 


tabhyam—peio vento e pelo fogo; nirdahyamânân—sendo quei- 
madas; tân—a elas (as árvores); upalabhya—vendo; kuriadvaha-—ó 
Maharaja Pariksit; raja—o rei da floresta; uvaca—disse; mahan—o 
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grande; somah—Somadeva, a deidade que predomina a Lua; 
manyum-—a ira; prasamayan—apaziguando; iva—como. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, quando Soma, o rei das árvores e a dei- 
dade que predomina a Lua, viu o fogo e o vento reduzindo todas 
as árvores a cinzas, sentiu muita compaixão porque é o mantenedor 
de todas as ervas e árvores. Para apaziguar a ira dos Pracetãs, Soma 
falou 0 seguinte. 


SIGNIFICADO 

Compreende-se: por meio deste verso que a deidade que predomina 
a Lua é o mantenedor de todas as árvores e plantas do Universo 
inteiro. É devido ao luar que as árvores e plantas crescem mui exu- 
berantemente. Portanto, como podemos concordar com os pretensos 
cientistas cujas expedições lunares nos informam que não existem 
árvores nem vegetação na Lua? Srila Visvanatha Cakravarti Thákura 
diz. que somo vrksadhisthata sa eva vrksánám raja: Soma, a deidade 
que predomina a Lua, é o rei de toda a vegetação. Como podemos 
aceitar que o mantenedor da vegetação não tenha vegetação em seu 
próprio planeta? 


VERSO 7 


a Re eamm te ioga | 
ff qdo ara: eg: od 


na drumebhyo maha-bhaga 
dinebhyo drogdhum arhatha 

vivardhayisavo yüyam 
prajanàm.- patayah:smrtah 


na—náo; drumebhyah—as árvores; maha-bhagah—ó grandemente 
afortunados; dinebhyah—que sáo indefesas; drogdhum—reduzir a 
cinzas; arhatha—mereceis; vivardhayisavah—desejando provocar um 
aumento; yAyam—vós; prajanam—de todas as entidades vivas que 
se refugiaram em vós; patayah--os mestres ou protetores; smrtdh— 
conhecidos como. 


Verso 8] As orações Harnsa-guhya 


TRADUÇÃO 
ó grandemente afortunados, não deveis matar essas pobres árvores 
reduzindo-as a cinzas. Cabe a vós desejar a prosperidade de todos 
os cidadãos [prajās] e agir como seus protetores. 


SIGNIFICADO 
Indica-se aqui que'o governante ou o rei têm o dever de proteger 
não apenas os seres humanos, mas todas as outras entidades vivas, 
Incluindo os animais, as árvores e as plantas. Nenhuma entidade viva 
deve ser morta desnecessariamente. 


VERSO 8 


a aa ife: 
Aa ca fur: 


aho prajapati-patir 
bhagaván harir avyayah 

vanaspatin osadhis ca 
sasarjorjam isarh vibhuh 


aho—oh!; prajapati-patih—o Senhor de todos os senhores dos 
seres criados; bhagavan harih—Hari, a Suprema Personalidade de 
Deus; avyayah—indestrutíivel; vanaspatin—as árvores e as plantas; 
osadhih—as ervas; ca—e; sasarja—criou; irjam—revigorante; isam-— 
alimento; vibhuh—o Ser Supremo. 


TRADUÇÃO 
Sri Hari, a Suprema Personalidade de Deus, é o mestre de todas 
as entidades vivas, incluindo todos os prajâpatis, tais como o Senhor 
Brahma. Porque Ele é o mestre onipenetrante e indestrutível, Ele 
criou todas essas árvores e vegetais para servirem de alimento à outras 
entidades vivas. 


SIGNIFICADO 
Soma, a deidade que predomina a Lua, lembrou aos Pracetãs que 
essa vegetação fora criada pelo Senhor dos senhores para fornecer 
alimentos a todos. Se os Pracetãs decidissem matá-las, seus próprios 
súditos também sofreriam, pois as árvores também são necessárias 
à alimentação. 
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VERSO 9 


AO, AQUA AS ET d 
a 4 


annam carünàm acarü 
hy apadah pàda-cürinàm 
ahastã hasta-yuktànàm 
dvi-padam ca catus-padah 


annam-— alimento; carânim—daqueles que se movem com asas; 
acarüh—os inertes (frutas e flores); hi—na verdade; apadah—as en- 
tidades vivas ápodes, como a grama; püda-cürindm-—dos animais que 
se movem sobre pernas, tais como as vacas e o búfalo; ahastah— 
animais sem máos; hasta-yuktanam—dos animais que têm garras, 
como os tigres; dvi-padam—dos seres humanos, que são bípedes; 
ca-—e; catuh-padah—os animais de quatro patas, como o veado. 


TRADUÇÃO 

Pelo arranjo da natureza, as frutas e as flores são consideradas 
o alimento dos insetos e dos pássaros; a grama e outras entidades 
vivas ápodes destinam-se à alimentação dos animais de quatro patas, 
tais como as vacas e o búfalo; os animais que não podem usar suas 
pernas dianteiras como mãos destinam-se a servir de alimento aos 
animais como os tigres, que têm garras; e os animais que, como o 
veado e os bodes, têm quatro patas, bem como os grãos alimenti- 
cios, destinam-se à alimentação dos seres humanos. 


SIGNIFICADO 

Pela lei da natureza, ou arranjo da Supréma Personalidade de 
Deus, uma espécie de entidade viva serve de alimento para outras 
entidades vivas. Como se menciona aqui, dvi-padam ca catus-padah: 
os animais de quatro patas (catus-padah), bem como os grãos ali- 
mentícios, sáo os víveres dos seres humanos (dvi-padam). Esses 
animais de quatro patas sáo representados pelo veado e pelas cabras, 
enáo pelas vacas, que devem ser protegidas. De um modo geral, 
os homens das classes superiores da sociedade — os brühmanas, os 
ksatriyas e os vaisyas — não comem carne. Às vezes, para aprender 
a arte da matança, os ksatriyas vão à floresta matar animais como 
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O veado, e, às vezes, eles também comem animais. Os sitdras, 
também, comem animais da espécie caprina. As vacas, entretanto, 
munca devem ser mortas ou comidas pelos seres humanos. Todos 
Ds Sastras condenam peremptoriamente a matança de vacas. Na ver- 
dade, alguém que mata uma vaca tem que sofrer por tantos anos 
quantos são os números de pêlos encontrados no corpo de uma vaca. 
O Manu-samhità diz que pravrttir esa bhütànüm;nivrttis tu mahà- 
phalā: neste mundo material, temos muitas tendências, mas na vida 
humana devemos aprender como controlar essas tendências. Aqueles 
que desejam comer carne podem satisfazer as exigências de suas 
línguas comendo animais inferiores, mas nunca devem matar vacas, 
que de fato são aceitas como mães da sociedade humana porque for- 
necem leite. Os sastras recomendam especialmente que krsi-goraksya: 
aseção vaisya da humanidade deve encarregar-se de providenciar 
alimento para toda a sociedade através de atividades agrícolas e deve 
dar completa proteção às vacas, que são os animais mais úteis, pois 
fornecem leite para a sociedade humana. 


VERSO 10 


qu = aaa a ATN: 
a fe ad qe ná 2 o 


yüyam ca pitrünvàádistà 
deva-devena cânaghah 

prajá-sargaya hi katham 
vrksãn nirdagdhum arhatha 


yüyam-—vós; ca—também; pitrà—por vosso pai; anvadistah— 
ordenados; deva-devena—pela Suprema Personalidade de Deus, o 
mestre dos mestres; ca—também; anaghãh-—ó pessoas desprovidas 
de pecado; prajã-sargãya-—para gerar população; hi—na verdade; 
katham—como; vrksan—as árvores; nirdagdhum—de reduzir a 
cinzas; arhatha—sois capazes. 





TRADUÇÃO 
Ó pessoas de coração puro, Prãcinabarhi, vosso pai, e a Suprema 
Personalidade de Deus ordenaram-vos que gerásseis população. 
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Portanto, como é que reduzis a cinzas essas árvores e ervas, neces- 
sárias à manutenção de vossos súditos e descendentes? 


VERSO 11 


miga qat dra fa | 
fm aia fam: 122 


atisthata satam margañ 
koparh yacchata dipitam 
pitra pitamahenapi 
justam vah prapitamahaih 


atisthata—simplesmente segui; satàm márgam—o-caminho das 
grandes personalidades santas; kopam—a ira; yacchata—subjugai; 
dipitam—que agora foi despertada; pitra—pelo pai; pitamahena 
api—e pelo avô; justam-—trilhado; vah—vossos; prapitâmahaih-— 
pelos bisavós. 

TRADUÇÃO 

O caminho da bondade trilhado por vosso pai, avô e bisavós é 
aquele em que se zela pelos súditos [prajás), incluindo homens, 
animais e árvores. É este 0 caminho que deveis seguir. A ira des- 
necessária vai de encontro ao vosso dever. Portanto, peço-vos que 
controleis vossa ira. 


SIGNIFICADO 

Aqui, as palavras pitra pitamahenapi justa vah prapitamahaih 
retratam uma honesta família real, formada dos reis, de seus pais, 
de'seus avós e de seus bisavós. Semelhante família real tem posição 
prestigiosa porque mantém os cidadáos, ou prajás. A palavra praja 
refere-se a 'alguém que nasce dentro da jurisdição do governo. As 
nobres famílias reais eram cônscias de que todos os seres vivos, quer 
se tratasse de pessoas, animais ou entidades inferiores aos animais, 
deveriam receber proteção. O sistema democrático moderno não 
pode ser elogiado dessa maneira, pois os líderes eleitos lutam apenas 
pelo poder e não têm senso de responsabilidade. Numa monarquia, 
o rei que tem posição prestigiosa segue os grandes feitos de seus 
antepassados. Assim Soma, o rei da Lua, aproveita para fazer os 
Pracetas lembrarem-se das glórias de seu pai, avô e bisavós. 


As orações Harisa-guhya 


VERSO 12 


o voe fr fot 
qfi sarai Grut qam as ga MAR 


tokünüm pitarau bandhü 
drsah paksma striyah patih 

patih prajünàm bhiksünam 
grhy ajnünàm budhah suhrt 


tokanam—dos filhos; pitarau—ambos os progenitores; bandhü— 
0s amigos; drsah—do olho; paksma—a- pálpebra; striyàh—da 
mulher; patih—o esposo; patih—o protetor; prajanam—dos súdi- 
tos; bhiksanam—dos pedintes; grhi—o pai de familia; ajñanam— 
dos ignorantes: budhah—o sábio; su-hrt—o amigo. 


TRADUÇÃO 

Assim como o pai e a mãe são os amigos e mantenedores de seus 
filhos, assim como a pálpebra é a protetora do olho, assim como 
O esposo é o mantenedor e protetor da esposa, assim como o pai 
de família é o mantenedor e protetor dos pedintes, e assim como 
o sábio é amigo dos ignorantes, do mesmo modo, o rei é protetor 
de todos os seus súditos, e é ele quem lhes dá vida. As árvores 
também são súditas do rei. Portanto, elas devem receber proteção. 


SIGNIFICADO 

De acordo com a vontade suprema da Personalidade de Deus, exis- 
tem vários protetores e mantenedores das entidades vivas desampa- 
radas. As árvores também são consideradas prajãs, súditas do rei, 
E se ao monarca cabe proteger inclusive as árvores, que dizer então 
deele ter que proteger os outros- seres? O rei tem por obrigação pro- 
teger as entidades vivas que estáo em seu reino. Assim, embora os 
pais sejam diretamente responsáveis pela proteção e manutenção dos 
seus filhos, cabe ao rei cuidar em que todos os pais cumpram seu 
dever adequadamente. Do mesmo modo, orei também deve super- 
visionar-os outros protetores mencionados neste verso. Também 
convém atentar em que os pedintes que devem ser mantidos pelos 
pais de família não são os pedintes profissionais, mas os sannyásis 
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e brühmanas, a quem os pais de família devem fornecer alimentos 
e roupas. 


VERSO 13 


FA MAMA ERE | 
a aga qedifudt aet t? 311 


antar dehesu bhütanam 
átmaste harir Tsvarah 

sarvart tad-dhisnyam Tksadhvam 
evari vas tosito hy asau 


antah dehesu—dentro dos corpos (no âmago dos corações); bhã- 
tünàm-—de todas as entidades vivas; dtmü—a Superalma; aste—re- 
side; harih—a Suprema Personalidade de Deus; Isvarah—o Senhor 
ou dirigente; sarvam—todos; tat-dhisnyam—Sua residência; Tksa- 
dhvam—procurai ver; evam=—dessa maneira; va/t—convosco; fosi- 
tah—satisfeito; hi—na verdade; asau—essa Suprema Personalidade 
de Deus. 





TRADUÇÃO 

Como Superalma, a Suprema Personalidade de Deus está a- 
do no âmago dos corações de todas as entidades vivas, móveis ou 
inertes, incluindo homens, pássaros, animais, árvores e, na verdade, 
todas as entidades vivas. Portanto, deveis considerar todos os corpos 
como residências ou templos do Senhor. Com esta o, satisfareis 
o Senhor. Não deveis ficar irados e matar essas entidades vivas que 
estão sob a forma de árvores. 








SIGNIFICADO 

Como afirma o Bhagavad-gitã e confirmam todas as escrituras vé- 
dicas, isvarah sarva-bhütünam hrd-dese “rjuna tisthati: a Superalma 
está situada dentro dos coracóes de todos. Portanto, como todos 
OS corpos sào residências do Senhor Supremo, ninguém deve destruir 
o corpo só por causa da inveja desnecessária. Esse comportamento 
traz insatisfação à Superalma. Soma disse aos Pracetãs que, depois 
de terem tentado satisfazer a Superalma, não deviam agora deixá-lA 
insatisfeita. 


As orações Hamsa-guhya 


VERSO 14 


A E ARA | 
AA sda a UÑAS 1128 


yah samutpatitam deha 
akasan manyum ulbanam 

saya yacchet 

sa gunán ativartate 





yah—qualquer pessoa que; samutpatitam—subitamente desper- 
lada; dehe—no corpo; akasat—do céu; manyum—ira; ulbanam— 
poderosa; atma-jijñasaya—buscando realizacáo espiritual ou auto- 
realizacáo; yacchet—subjuga; sah—essa pessoa; gunan—os modos 
da natureza material; ativartate—transcende. 


TRADUÇÃO 


Aquele que busca auto-realização e assim subjuga sua poderosa 
ira — que costuma despertar subitamente no corpo como se caísse 
do céu — transcende a influência dos modos da natureza material. 


SIGNIFICADO 
Quando alguém fica irado, esquece-se de si mesmo e de sua situa- 
ção, mas quem é sábio para ponderar sua situação, transcenderá a 
influência dos modos da natureza material. Todos vivem servindo 
os desejos luxuriosos, a ira, à cobiça, a ilusão, a inveja e assim por 
diante, mas aquele que obtém forças suficientes para avançar espi- 
ritualmente pode controlar tudo isso. Aquele que obtém esse con- 
trole estará sempre situado transcendentalmente, imune aos modos 
da natureza material. Isso é possível apenas a quem se ocupa plena- 
mente a serviço do Senhor. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã 
(14.26): 
mám ca yo "vyabhicarena 
bhakti-yogena sevate 
sa gunán samatityaitàn 
brahma-bhüyàya kalpate 


“Aquele que se ocupa em completo serviço devocional e que não 
cai em circunstância alguma, então transcende de imediato os 
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modos da natureza material e assim chega à plataforma espiritual.” 
Ocupando as pessoas em serviço devocional, o movimento da cons- 
ciéncia de Krsna mantém-nas sempre transcendentais à ira, à cobiça, 
à luxúria, à inveja e assim por diante; Devemos executar serviço 
devocional, caso contrário, tornar-nos-emos vítimas dos modos da 
natureza material, 


VERSO 15 


q aida: fon ma a | 
NT AAA TA 12 


alam dagdhair drumair dinaih 
khilànàm sivam astu vah 

varkstT hy esa vara kanyã 
patnitve pratigrhyatam 


alam—o bastante; dagdhaih—com a queimada; drumaih—as árvo- 
res; dinaih—indefesas; khilünüm-—das árvores sobreviventes; sivam— 
toda a boa fortuna; astu—que haja; vah—de vós; varksi—criada 
pelas árvores; hi—na verdade; esd—esta; vard—seleta; kanya—filha; 
patnitve—como esposa; pratigrhyatam—que ela seja aceita. 


TRADUÇÃO 

Não há necessidade de continuardes incinerando essas pobres ár- 
vores. Deixai que todas as árvores sobreviventes sejam felizes. Na 
verdade, também deveis ser felizes. Portanto, tendes aqui uma bela 
e muito bem qualificada jovem chamada Marisa, que as árvores 
criaram como filha sua. Deveis aceitar essa bela jovem como vossa 
esposa. 

VERSO 16 


eres ara! RICE qa | 
aaa a A A 12 81 


ity amantrya varâroham 
kanyâm apsarasiñ nrpa 

somo raja yayau dattva 
te dharmenopayemire 
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iti—assim; Amantrya—dirigindo-se; vara-Aroham—possuindo be- 
líssimos e elevados quadris; kanyam—a jovem; ãpsarasim—nascida 
de uma Apsarà; nrpa—ó rei; somah—Soma, a deidade que predo- 
mina a Lua; raja—o rei; yayau—regressou; dattvá 
fe—eles; dharmena—de acordo com os princípios reli 
mire—casaram-se com. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Meu querido rei, após apaziguar 
assim os Pracetas, Soma, o rei da Lua, deu-lhes a bela jovem, nas- 
cida de Pramlocá Apsara. Todos os Pracetas receberam a filha de 
Pramlocà, que tinha belíssimos e elevados quadris, e casaram-se com 
ela de acordo com o sistema religioso. 


VERSO 17 


Were qut 24: REIS: f | 
"pep safer: eir imperet ttl 


tebhyas tasyüm samabhavad 
daksah pracetasah kila 
yasya praja-visargena 
loka aparitas trayah 


tebhyah—de todos os Pracetás; taspam—nela; samabhavat—foi 
gerado; daksah—Daksa, perito em gerar filhos; pracetasah—o filho 
dos Pracetás; kila—na verdade; yasya—cujo; praja-visargena—pro- 
cesso de gerar entidades vivas; /oka/i—os mundos; apüritah—encheu; 
trayah—trés. 


TRADUÇÃO 
No ventre daquela jovem, todos os Pracetãs geraram um filho cha- 
mado Daksa, que encheu os três mundos com entidades vivas. 


SIGNIFICADO 
Daksa nasceu primeiramente durante o reinado de Svayambhuva 
Manu, mas, por ter ofendido o Senhor Siva, ele recebeu a punição 
de que, ao invés de sua cabeça, ficaria com uma cabeça de bode. 
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Com este castigo, teve que abandonar esse corpo, e no sexto man- 
vantara, chamado manvantara Câksusa, ele nasceu do ventre de 
Máãrisã como Daksa. Com relação a isto, Srila Vigvanatha Cakra- 
varti Thákura cita este verso: 


caksuse tv antare prapte 
prak-sarge kala-vidrute 

yah sasarja praja istah 
sa dakso daiva-coditah 


"Seu. corpo anterior fora destruído, mas ele, o mesmo Daksa, ins- 
pirado pela vontade suprema, criou no manvantara Câksusa todas 
as entidades vivas desejadas.” (Bhãg. 4.30.49). Assim, Daksa con- 
seguiu reaver sua opulência anterior e novamente gerou milhares e 
milhões de filhos para encherem os três mundos. 


VERSO 18 


q a di aa: | 
Rear rato o cremes so US 


yathà sasarja bhútani 
dakso duhitr-vatsalah 
retasà manasà caiva 
tan mamâvahitah srnu 


yathã—como; sasarja—criou; bhiitâni—as entidades vivas; dak- 
sah—Daksa; duhitr-vatsalah—que é muito afetuoso com suas filhas; 
retasü—através do sémen; manasü—através da mente; ca—também; 
eva—na verdade; tat—isto; mama--de mim; avahitah—ficando aten- 
to; srmu—por favor, ouve. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Por favor, ouve com muita aten- 
ção enquanto narro como foi que o Prajápati Daksa, que tinha muita 
afeição por suas filhas, criou, através do seu sêmen e de sua mente, 
diferentes espécies de entidades vivas. 


Verso 20] As orações Harnsa-guhya 


SIGNIFICADO 
A palavra duhitr-vatsalah denota que todos os prajãs nasceram 
das filhas de Daksa: Srila Visvanátha Cakravarti Thakura diz que, 
pelo que parece, Daksa não teve nenhum filho. 


VERSO 19 


MRE summus sum 
Rua. SU 


manasaivásrjat pürvar 
prajapatir imãh prajah 

devâsura-manusyadm 
nabhah-sthala-jalaukasah 


manasã-—com a mente; eva—na verdade; asrjat—criou; parvam— 
no comeco; prajapatih—o prajapati (Dakga); imah—essas; prajah— 


entidades vivas; deva—os semideuses; asura—os demônios; manusya- 
üdin—e outras entidades vivas, encabecadas pelos seres humanos; 
nabhah—nos céus; sthala—na terra; jala—ou dentro da água; oka- 
sah—que tém suas moradas. 


TRADUÇÃO 
Com sua mente, Prajápati Daksa primeiramente criou todas as 
elasses de semideuses, demônios, seres humanos, pássaros, feras, 
seres aquáticos e assim por diante. 


VERSO 20 


fa mep maf 
Fresqui ASRA TRT: IRo 


tam abrmhitam àlokya 
praja-sargam prajapatih 

vindhya-padan upavrajya 
so "carad duskaram tapah 


tam—isto; abrihitam—náo aumentando; dlokya—vendo; prajà- 
sargam—a criagáo das entidades vivas; prajapatih—Daksa, o gerador 
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das entidades vivas; vindhya-padân-—as montanhas situadas perto 
da cordilheira Vindhya; upavrajya—indo para; sah—ele; acarat— 
executou; duskaram-—dificílimas; tapah—austeridades; 


TRADUÇÃO 
Mas, ao perceber que não estava gerando adequadamente todas 
as espécies de entidades vivas, o Prajâpati Daksa aproximou-se de 
uma montanha situada perto da cordilheira Vindhya, onde, então, 
executou dificílimas austeridades. 


VERSO 21 


amendoim td Ri I 
sega aa 12 


tatraghamarsanam nâma 
tirtharh: pàpa-haram param 

upasprsyünusavanam 
tapasatosayad dharim 


tatra—lá; aghamarsanam—Aghamarsana; nâma-chamado; 
tirtham—o lugar sagrado; papa-haram—adequado para destruir 
todas as reações pecaminosas; páram—melhor; upasprsya—exe- 
cutando àcamana e banhando-se; ariusavanam-—regularmente; tapa- 
sa=com'a austeridade; atosayat—deu prazer; harim—á Suprema 
Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Perto dessa montanha, havia um lugar sacratíssimo, chamado 
Aghamarsana. Lá, o Prajapati Daksa executou cerimônias ritualís- 
ticas e satisfez a Suprema Personalidade de Deus, ocupando-se em 
grandes austeridades para o prazer de Hari. 


VERSO 22 


AAA wed | 
qud a«finarenfi senaera am RR 


As oracóes Hamsa-guhya 


astausid dhamsa-guhyena 
bhagavantam adhoksajam 

tubhyar tad abhidhasyami 
kasyütusyad yathà harih 


astausit—satisfeito; harhsa-guhyena—pelas célebres orações conhe- 
vidas como Hamsa-guhya; bhagavantam—a Suprema Personalida- 
de de Deus; adhoksajam—que está além do alcance dos sentidos; 
tubhyam—a ti; tat—isto; abhidhasyami—explicarei; kasya—com 
Daksa, o prajapati; atusyat—ficou satisfeito; yatha—como; harih—a 
Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUCAO 
Meu querido rei, explicar-te-ei plenamente as orações Harisa- 
guhya, que foram oferecidas à Suprema Personalidade de Deus por 
Daksa, e também explicar-te-ei como o Senhor ficou satisfeito com 
ele devido a essas orações. 





SIGNIFICADO 
Convém salientar que as orações Harhsa-guhya não foram com- 
postas por Daksa, mas existiam na literatura védica. 


VERSO 23 


EG 


am: aaa? 
IAEA! 

AA af 
Fara aa 11331 


Sri-prajapatir uváca 
namah parayavitathanubhttaye 
guna-trayabhasa-nimitta-bandhave 
adrsta-dhamne guna-tattva-buddhibhir 
nivrtta-mánaya dadhe svayambhuve 





210 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 4 


sri-prajapatih uvüca—o prajapati Daksa disse; namah—todas as 
respeitosas reveréncias; pardya—á Transcendéncia; avitatha—cor- 
reta; anubhütaye—àquele cuja poténcia espiritual torna-O compreen- 
sível aos demais; guna-traya—dos trés modos da natureza material; 
übhüsa—das entidades vivas que tém o aspecto; nimitta—e da energia 
material; bandhave—ao controlador; adrsta-dhamne—que nào é per- 
cebido em Sua morada; guna-tattva-buddhibhih—pelas almas con- 
dicionadas cuja inteligência rudimentar lhes impõe que a verdade 
insofismável encontra-se nas manifestações dos trés modos da na- 
tureza material; nivrita-mandya—que ultrapassou todas as men- 
suracóes e cálculos materiais; dadhe—ofereco; svayambhuve—ao 
Senhor Supremo, que Se manifesta sem precisar ser impelido por 
alguma causa. 


TRADUÇÃO 

O Prajapati Daksa disse: A Suprema Personalidade de Deus é 
transcendental à energia ilusória e às categorias físicas que ela produz. 
Possui potência de conhecimento infalível e suprema força de von- 
tade, e Ele é o controlador das entidades vivas e da energia ilusói 
As almas condicionadas que aceitaram esta manifestação material 
como tudo não podem vê-lQ, pois Ele está acima do alcance do co- 
nhecimento experimental. Auto-evidente e auto-suficiente, nenhuma 
causa superior responde por Sua existência, Deixai-me oferecer-Lhe 
minhas respeitosas reverências. 








SIGNIFICADO 

Nesta passagem, explica-se a posição transcendental da Suprema 
Personalidade de Deus. Ele não é perceptível às almas condicionadas, 
que estão acostumadas à visão material e não conseguem compreen- 
der que a Suprema Personalidade de Deus existe em Sua morada, 
a qual está além dessa visão. Mesmo que pudesse contar todos os 
átomos do Universo, ainda assim, o materialista seria incapaz de 
entender a Suprema Personalidade de Deus. Como se confirma no 
Brahma-samhita (5.34): 


panthas tu koti-Sata-vatsara-sampragamyo 
vayor athâpi manaso muni-pungavanam 

so 'py asti yat-prapada-simny avicintya-tattve 
govindam adi-purusam tam aham bhajâmi 
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“Através de sua especulação mental, viajando à velocidade da mente 
ou do vento, as almas condicionadas podem investir-muitos bilhões 
de anos no processo de tentar entender a Suprema Personalidade 
ide Deus, mas, mesmo assim,'a Verdade Absoluta permanecer-lhes-á 
inconcebível porque nenhum materialista consegue medir o compri- 
mento e a largura da ilimitada existência da Suprema Personalidade 
de Deus. Talvez alguém pergunte: se a Verdade Absoluta é incomen- 
Surável, como poder-se-ia compreendê-lA? A resposta é dada aqui 
através da palavra svayambhuve: quer alguém A entenda ou não, 
Ela existe em Sua própria potência espiritual. 


VERSO 24 


a qa qei goi qua; 
amı qaa daaa: pÈ | 

qian gi me 
aA aaa A sull 


na yasya sakhyam puruso *vaiti sakhyuh 
sakhã vasan samvasatah pure 'smin 
guno yatha gunino vyakta-drstes 
tasmai mahesaya namaskaromi 


na—náo; yasya—cuja; sakhyam—fraternidade; purusah—a enti- 
dade viva; avaiti—conhece; sakhyuh—do amigo supremo; sakha— 
0 amigo; vasan—morando; samvasatah—daquele com quem reside; 
pure—no corpo; asmin—isto; gunah—o objeto da percepção sen- 
sorial; yatha—assim como; guninah-—de seu respectivo órgão sen- 
Sorial; vyakta-drsteh—que supervisiona a manifestação material; 
Tasmai—a Ele; maha-isaya—ao controlador supremo; namaskaro- 
mi—ofereço minhas reverências. 


TRADUÇÃO 
Assim como os objetos dos sentidos [forma, paladar, tato, aroma 
e som] não podem compreender como os sentidos percebem-nos, 
do mesmo modo, a alma condicionada, embora resida em seu corpo 
juntamente com a Superalma, não pode entender como a suprema 
pessoa espiritual, o mestre da criação material, dirige-lhe os sentidos. 
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Deixai-me oferecer minhas respeitosas reveréncias a essa Pessoa Su- 
prema, que é o controlador supremo. 


SIGNIFICADO 

Juntas, a alma individual e a Alma Suprema vivem dentro do 
corpo: Isto é confirmado nos Upanisads através da analogia segun- 
doa qual dois pássaros amigos vivem numa mesma árvore — um 
pássaro come o fruto da árvore e o outro simplesmente testemunha 
e dirige. Embora o ser vivo individual, que é comparado ao pássaro 
que está comendo, esteja sentado com seu amigo, a Alma Suprema, 
oser vivo individual não pode vê-lO. Com efeito, a Superalma diri- 
geo ser vivo para que, com as'funções dos seus sentidos, obtenha 
o gozo dos objetos dos sentidos, mas, assim como os objetos dos 
sentidos não podem vet os sentidos, a alma condicionada não pode 
ver a alma dirigente; A alma condicionada tem desejos, e a Alma 
Suprema os satisfaz, mas a-alma condicionada é incapaz de ver a 
Alma Suprema. Assim, embora incapaz de vê-lA, Prajâpati Daksa 
oferece suas reverências à Alma Suprema, à Superalma. Outro exem- 
plo que se dá é que, embora trabalhem sob a orientação do governo, 
os cidadãos comuns não entendem como estão sendo governados 
ou o que é o governo, Com relação a isto, Madhvácárya cita o 
seguinte verso do Skanda Purâna: 


yatha rajñah priyatvam tu 
bhrtya vedena câtmanah 

tathã jivo na yat-sakhyam 
vetti tasmai namo 'stu te 


“Assim como os vários serventes em diferentes departamentos de 
grandes estabelecimentos não podem ver o supremo diretor admi- 
nistrativo sob cuja supervisão estão trabalhando, as almas condi- 
cionadas não podem ver o amigo supremo que está sentado dentro 
de seus corpos. Ofereçamos, portanto, nossas respeitosas reverên- 
cias ao Supremo, que é invisível a nossos olhos materiais.”” 


VERSO 25 


assar e UA 
arara iaa i 


As orações Harhsa-guh: 


wi qum dq quis ee 
aa RA 


deho"savo "ksa manavo bhúta-mátram 
atmanam anyam ca viduh param yat 

sarvam pumán veda gunams ca taj-¡ño 
na veda sarva-jfiam anantam ide 


dehah—este corpo; asavah—os ares vitais; aksüh—os diversos sen- 
tidos; manavah—a mente, a compreensáo, o intelecto e o ego; bhñta- 
mátráam—os cinco elementos materiais grosseiros e os objetos dos 
sentidos (forma, paladar, som e assim por diante); atmanam-—eles 
próprios; anyam-—nenhum outro; ca—e; viduh-—conhecem; param — 
além de; yat—aquilo que; sarvam—tudo; purnàn-—o ser vivo; veda— 
conhece; gunan—as qualidades da natureza material; ca—e; taí- 
Jfiah—conhecendo essas coisas; na-—náo; 'veda—conhece; sarva- 
jfiam—ao onisciente; anantam-—ao ilimitado; Ide—ofereço minhas 
respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 

Porque são apenas matéria, o corpo, os ares vitais, os sentidos 
internos e externos, os cinco elementos grosseiros e os objetos senso- 
riais sutis [forma, paladar, aroma, som e tato] não podem conhecer 
Sua própria natureza, a natureza dos outros sentidos ou a natureza 
de seus controladores. Mas o ser vivo, por causa de sua natureza 
espiritual, pode conhecer seu corpo, os ares vitais, os sentidos, os 
elementos e os objetos dos sentidos, e também pode conhecer as três 
qualidades que formam suas raízes. Entretanto, embora esteja in- 
teiramente a par deles, o ser vivo é incapaz de ver o Ser Supremo, 
que é onisciente e ilimitado. Portanto, ofereço-Lhe minhas respei- 
losas reverências. 





SIGNIFICADO. 

Os cientistas materialistas. podem fazer um estudo analítico dos 
elementos físicos, do corpo, dos sentidos, dos objetos dos sentidos 
gaté mesmo do ar que controla a força vital, mas, ainda assim, não 
podem compreender que, acima de tudo isto; está a verdadeira alma 
espiritual. Em outras palavras, a entidade viva, devido ao fato de 
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ser alma espiritual, pode entender todos os objetos materiais, ou, 
quando auto-realizada, pode entender o Paramátma, em quem me- 
ditam os yogis. Entretanto, O ser vivo, mesmo que seja avançado, 
não consegue entender o Ser Supremo, a Personalidade de Deus, 
pois, em todas as seis opulências, Ele é ananta, ilimitado. 


VERSO 26 


é graca am Ian 


yadoparümo manaso nüma-rüpa- 
riipasya drsta-smrti-sampramosat 

ya Tyate kevalaya sva-sarsthaya 
harhsaya tasmai suci-sadmane namah 


yadá—quando em transe; uparâmah-—cessação completa; mana- 
sah—da mente; nàma-rüpa—nomes e formas materiais; rpasya— 
daquilo pelo qual aparecem; drsta—da visáo material; smrti=e da 
lembranga; sampramosat—devido à destruição; yah—-quem (a Su- 
prema Personalidade de Deus); Tyate—é percebido; kevalaya-—espi- 
ritual; sva-samsthaya—com Sua própria forma original; hamsaya—a 
pureza suprema; fasmai—a Ele; Suci-sadmane—que é depreendido 
apenas no estado puro da existência espiritual; namah—oferego 
minhas respeitosas reveréncias. 


TRADUÇÃO 

Quando a consciência de alguém está inteiramente purificada da 
contaminação da existência material, grosseira e sutil, sem se deixar 
envolver pela agitação dos estados de sono ou funcional, e quando 
a mente não se dissolve em situações que lembram susupti, sono pro- 
fundo, ele chega à plataforma do transe. Então sua visão material 
e as lembranças da mente, que manifestam nomes e formas, são sub- 
jugadas. Somente ao atingir esse transe é que a Suprema Personali- 
dade de Deus revela-Se-lhe. Portanto, ofereçamos nossas respeitosas 
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reverências à Suprema Personalidade de Deus, que é visível nesse 
franscendental estado incontaminado. 


SIGNIFICADO 

Existem duas fases em que se pode compreender Deus. Uma 
chama-se sujñeyam, ou em que é fácil de se O compreender (geral- 
mente, através da especulação mental), e a outra chama-se durjfieyam, 
em que Ele é compreendido após muitas dificuldades. Compreender 
'0 Paramátmá e o Brahman é considerado sujñieyam, mas depreender 
à Suprema Personalidade de Deus é classificado como durjñeyam. 
Como se descreve aqui, passa a compreender de maneira definitiva 
a Personalidade de Deus quem abandona as atividades da mente — 
pensar, sentir e querer — ou, em outras palavras, quando a espe- 
gulação mental pára. Essa compreensão transcendental está acima 
de susupti, sono profundo. Em nossa fase condicionada grosseira, 
percebemos as coisas através da experiência e da lembrança materiais, 
E na etapa sutil, percebemos o mundo nos sonhos. O processo de 
percepção também envolve a lembrança e também existe sob forma 
Sutil, Acima da experiência grosseira e dos sonhos, está susupti, sono 
profundo, e quando alguém chega à plataforma inteiramente espiri- 
qual, transcendendo o sono profundo, ele alcança o transe, visuddha- 
'sattva, ou vasudeva-sattva, no qual a Personalidade de Deus revela-Se. 

“Atah sri-krsna-namadi na bhaved grâhyam indriyaih: enquanto 
alguém estiver situado em dualidade, na plataforma sensória, gros- 
Seira ou sutil, ser-lhe-á impossível compreender a original Persona- 
lidade de Deus. Sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah: 
porém, quando ele ocupar seus sentidos a serviço do Senhor — espe- 
cificamente, quando ocupar a língua em cantar o mantra Hare Krsna 
čem saborear apenas Krsna prasada numa atitude de serviço — a 
Suprema Personalidade de Deus revelar-Se-á. Indicam isto neste 
verso as palavras suci-sadmane. Suci significa purificado. Com o es- 
pírito de prestar serviço por meio de seus sentidos, a pessoa transfe- 
re toda a sua existência para suci-sadma — a plataforma de pureza 
completa. Daksa, portanto, oferece suas respeitosas reverências à 
Suprema Personalidade de Deus, que Se revela na plataforma de suci- 
sadma. Com relação a isto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura 
tita a seguinte oração que o Senhor Brahmã profere no Srimad- 
Bhagavatam (10.14.6): tathapi bhaman mahimagunasya te vibod- 
dhum arhaty amalantar-atmabhih. **Ó meu Senhor, aquele cujo 
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coração purificou-se por completo pode entender as qualidades trans- 
cendentais de Vossa Onipotência e pode entender a grandeza de 
Vossas atividades.” 


VERSOS 27—28 


Años if 
ara Prefixo 

afé qm aei qa 
a Era a lali 

" à RRA 
rafagg: | 

a aim a a Rae 
miana: NR 


manisino 'ntar-hrdi sannivesitam 
sva-Saktibhir navabhis ca trivrdbhih 

vahnim yathà dàruni páficadasyam 
manisayà niskarsanti güdham 


sa vai mamüsesa-visesa-müàyà- 
nisedha-nirvàna-sukhànubhütih 

5a sarva-nàmáà sa ca visva-rüpah 
prasidatàm aniruktütma-saktih 


manisinah—grandes brahmanas eruditos que executam cerimónias 
ritualísticas védicas e sacrifícios; antah-hrdi—no âmago do coração; 
sannivesitam—estando situado; sva-Saktibhih-—com Suas próprias 
potências espirituais; navabhih—também com nove diferentes po- 
tências materiais (natureza material, a totalidade da energia mate- 
rial, o ego, a mente e os cinco objetos dos sentidos); ca—e (os cinco 
elementos materiais grosseiros e os dez sentidos funcionais e cog- 
noscitivos); trivrdbhih—pelos trés modos materiais da natureza; 
vahnim—fogo; yatha—assim como; daruni—da madeira; páñca- 
dasyam—produzido pelo cantar de quinze hinos conhecidos como 
mantras Sâmidheni; manisaya-—com inteligência purificada; niskar- 
santi—extraem; gidham-—embora não manifeste; sah-—essa Suprema 
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Personalidade de Deus; vai—na: verdade; mama—a mim; asesa— 
todas; visesa—variedades; máya—da energia ilusória; nisedha— 
através do processo de negação; nirvana—da: liberação; sukha- 
'anubhatih—que é percebida atravésda bem-aventurança transcen- 
dental; sah—essa Suprema Personalidade de Deus; sarva-nama—que 
É a fonte de todos os nomes; sah-—essa Suprema Personalidade de 
Deus; ca—também; visva-rüpah—a gigantesca forma do Universo; 
prasidatâm-—que Ele seja misericordioso; anirukta-—inconcebível; 
Mima-Saktih—o reservatório de todas as potências espirituais: 


TRADUÇÃO 

Assim como, ao cantarem os quinze mantras Sàmidheni, os grandes 
brâhmanas eruditos, que são hábeis em executar cerimônias ritua- 
lísticas e sacrifícios, podem extrair da madeira comburente o fogo 
latente, provando, assim, a eficácia dos mantras védicos, do mesmo 
modo, aqueles que realmente são de consciência avançada — em 
outras palavras, aqueles que são conscientes de Krsna — podem en- 
contrar a Superalma, que, por Sua própria potência espiritual, situa- 
Se dentro do coração. O coração está coberto pelos três modos da 
natureza material e pelos nove elementos materiais [natureza ma- 
terial, a totalidade da energia material, o ego, a mente e os cinco 
objetos de gozo dos sentidos], e também pelos cinco elementos 
materiais e pelos dez sentidos. Estes vinte e sete elementos cons 
fuem a energia externa do Senhor. Os grandes yogis meditam no 
Senhor, que, como Superalma, Paramatma, está situado no âmago 
do coração. Que esta Superalma Se satisfaça comigo. A Superalma 
é compreendida por aquele que está ansioso de libertar-se das ilimi 
tadas variedades da vida material. Alcanca realmente esta liberação 
quem se ocupa no transcendental servico amoroso ao Senhor e ele 
pode então compreender o Senhor devido à sua atitude de serviço: 
Alguém pode dirigir-se ao Senhor através de vários nomes espiri- 
tuais, que são inconcebíveis aos sentidos materiais. Quando essa Su- 
prema Personalidade de Deus ficará satisfeito comigo? 


SIGNIFICADO 
Ao comentar este verso, Srila Visvanátha Cakravarti Thákura usa 
a palavra durvijñeyam, a qual significa **muito difícil de compreen- 
der”. A fase de existência pura está descrita no Bhagavad-gità (7:28), 
onde Krsna diz: 
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yesüm tv anta-gatamr pàpam 
janünàm punya-karmanàm 

te dvandva-moha-nirmukta 
bhajante mam drdha-vratah 


““As pessoas que, em vidas anteriores e nesta vida, agiram piedosa- 
mente, cujas ações pecaminosas estão erradicadas por completo e 
que estão livres da dualidade da ilusão, ocupam-se em servir-Me com 
determinação.” 

Em outra passagem do Bhagavad-grta (9.14), o Senhor di 





satatam kirtayanto mam 
yatantas ca drdha-vratah 

namasyantas ca mam bhaktya 
nitya-yuktà upüsate 


*'Sempre cantando Minhas glórias, esforcando-se com muita deter- 
minacáo, prostrando-se diante de Mim, as grandes almas perpetua- 
mente adoram-Me com devoção.” 

Pode compreender a Suprema Personalidade de Deus quem trans- 
cende'todos os impedimentos materiais. Portanto, o Senhor Krsna 
também diz no Grtã (7.3): 


manusyânam sahasresu 
kascid yatati siddhaye 

yatatàm api siddhânam 
kascin mam vetti tattvatah 


**Dentre milhares de homens, talvez um se esforce por alcancar a 
perfeição, e daqueles que a alcançaram, dificilmente um deles Me 
conhece de verdade.” 

Para compreender Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, a 
pessoa deve submeter-se a rigorosas penitências e austeridades, mas 
como o caminho do serviço devocional é perfeito, seguindo este pro- 
cesso pode-se mui facilmente chegar à plataforma espiritual e com- 
préender o Senhor. Isto, também, é confirmado no Bhagavad-gitã 
(18.55), onde Krsna diz: 


As orações Harsa-guhya 


bhaktya mám abhijanati 
yüvàn yas cüsmi tattvatah 

tato màm tattvato jñātvā 
visate tad-anantaram 


''Só através do servico devocional é que alguém pode compreender 
& Suprema Personalidade de Deus como Ele é. E quando, através 
ie tal devoção, ele está em plena consciência do Senhor Supremo, 
pode entrar no reino de Deus.” 

Assim, embora o tema seja durvijfieyam, extremamente difícil de 
er entendido, torna-se fácil se a pessoa segue o método prescrito. 
Entrar em contato com a Suprema Personalidade de Deus é pos- 
sivel através do servigo devocional puro, que começa com sravanam 
Kirtanam visnoh. Com relação a isto, Srila Visvanatha Cakravarti 
Phakura cita um verso do Srimad-Bhàgavatam (2.8.5): pravistah 
Karna-randhrena svànàm bhava-saroruham. O processo de ouvir e 
Cantar penetra o âmago do coração, e dessa maneira a pessoa torna-se 
um devoto puro. Continuando este processo, ela chega à etapa do 
amor transcendental, e então aprecia o nome, a forma, as qualida- 
des e os passatempos transcendentais da Suprema Personalidade de 
Deus. Em outras palavras, através do serviço devocional, o devoto 
puro é capaz de ver a Suprema Personalidade de Deus, apesar de 
muitos impedimentos materiais, todos os quais são diversas energias 
da Suprema Personalidade de Deus. Atravessando facilmente esses 
impedimentos, o devoto entra em contato direto com a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Afinal de contas, os impedimentos materiais 
descritos nestes versos são meramente várias energias do Senhor. 
Estando ansioso por ver a Suprema Personalidade de Deus, o devoto 
bra ao Senhor: 


ayi nanda-tanuja kirkaram 
patita mam visame bhavâmbudhau 
krpayã tava pada-pankaja- 
sthita-dhüli-sadrsarn vicintaya 


“Ó filho de Mahãraja Nanda [Krsna], sou Teu servo eterno, mas 
de alguma forma caí no oceano de nascimentos e mortes. Por favor, 
lira-me deste oceano de mortes e coloca-me como um dos átomos 
a Teus pés de lótus.” Estando satisfeito com o devoto, o Senhor 
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transforma em servico espiritual todos os seus impedimentos mate- 
riais. Com relacáo a isto, $rila Vi$vanatha Cakravarti Thákura cita 
um verso do Visnu Purâna: 


hladint sandhint samvit 
tvayy ekà sarva-samsthitau 
hlada-tapa-kart misrá 
tvayi no guna-varjite 


No mundo material, a energia espiritual da Suprema Personalidade 
de Deus manifesta-se como tdpa-kart, que significa ““causadora de 
misérias”. Todos anseiam por felicidade, porém, embora a felicidade 
originalmente venha da potência de prazer da Suprema Personali- 
dade-de Deus, no mundo material, devido às atividades materiais, 
a potência de prazer do Senhor torna-se fonte de misérias (Alada- 
tapa-kart). A falsa felicidade do mundo material é uma fonte de 
misérias, mas quando voltamos a investir na satisfação da Suprema 
Personalidade de Deus, os nossos esforços de busca de felicidade, 
o fator:tâpa-kart, que responde pela existência da miséria, é elimi- 
nado. Com relação a isto, dá-se o exemplo de que, extrair fogo da 
madeira decerto é muito difícil, mas, ao irromper, o fogo reduz a 
madeira a cinzas. Em outras palavras, sentir a Suprema Personali- 
dade de Deus é extremamente difícil para aqueles que não praticam 
serviço devocional, mas tudo torna-se mais fácil para o devoto, e 
assim ele mui facilmente pode encontrar-se com o Senhor Supremo. 

Aqui, as oragóes afirmam que a forma do Senhor está além da 
jurisdição da forma material e, portanto, é inconcebível. Entre- 
tanto, o devoto ora: **Meu querido Senhor, ficai satisfeito comigo 
para que eu possa mui facilmente ver Vossa forma e potência trans- 
cendentais.”” Os não-devotos tentam entender o Brahman Supremo 
através de discussões de neti neti. Nisedha-nirvâna-sukhanubhâtih: 
o devoto, contudo, simplesmente cantando o santo nome do Senhor, 
evita essas especulações fastidiosas e compreende-mui facilmente a 
existência do Senhor. 

VERSO 29 


qe qa refi 
farra qa | 


As oracóes Hamsa-guhya 


aaa aaa 
al gmmg: RRI 


yad yan niruktam vacasà nirüpitarn 
dhiyaksabhir va manasota yasya 

mà bhüt svarüpar guna-rüpam hi tat tat 
sa vai gunapaya-visarga-laksanah 


yat yat—tudo o que; niruktam-—expresso; vacasa—por palavras; 
nirapitam—comprovado; dhiya—pela chamada meditação ou inte- 
ligência; aksabhih—pelos sentidos; vi—ou; manasã-—pela mente; 
li(a—decerto; yasya—de quem; mà bhit—pode nào ser; sva-ripam-— 
a verdadeira forma do Senhor; guna-rapam—consistindo nas trés 
qualidades; hi—na verdade; tar tat--isto; sah—essa Suprema Per- 
sonalidade de Deus; vai—na verdade; guna-apaya—a causa da ani- 
quilação de tudo que é formado através dos modos da natureza 
material; visarga—e a criacào; laksanalt—aparecendo como. 

TRADUÇÃO 

Qualquer coisa expressa pelas vibrações materiais, qualquer coisa 
comprovada pela inteligência material e qualquer coisa experimen- 
tada pelos sentidos materiais ou inventada pela mente material não 
passa de uma resultante dos modos da natureza material e portanto 
nada tem a ver com a verdadeira natureza da Suprema Personalida- 
de de Deus. O Senhor Supremo está além da criação deste mundo 
material, pois Ele é a fonte das qualidades e da criação materiais. 
Como a causa de todas as causas, Ele existe antes e depois da criação. 
Desejo oferecer-Lhe minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

A pessoa que fabrica nomes, formas, qualidades ou parafernália 
atinentes à Suprema Personalidade de Deus não pode compreendê- 
IO, pois Ele está além da criação. O Senhor Supremo é o criador 
detudo, e isso: significa que Ele existia mesmo quando não havia 
criação alguma: Em outras palavras, Seu nome; forma e qualidades 
não são entidades materialmente criadas; eles sempre são transcen- 
dentais. Portanto, através de nossas invenções, vibrações e pen- 
samentos materiais não conseguiremos comprovar à existência do: 
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Senhor Supremo. Explica isto o verso atah $rr-krsna-namadi na 
bhaved grahyam indriyaih. 
Prácetasa, Daksa, oferece aqui oragóes á Transcendéncia, e náo 
a qualquer pessoa que esteja dentro da criação material. Somente 
os tolos e os patifes pensam que Deus é uma criação material. No 
Bhagavad-gitã (9.11), o próprio Senhor confirma isto: 





avajânanti mam midha 
münusim tanum üsritam 

param bhàvam ajànanto 
mama bhüta-mahesvaram 


**Os tolos zombam de Mim quando desço sob forma humana. Eles 
não conhecem Minha natureza transcendental e Meu supremo do- 
mínio em tudo o que existe.” Portanto, deve-se receber conhecimento 
de alguém a quem o Senhor tenha Se revelado; não há valor algum 
em criar um nomeou forma imaginários para o Senhor. Embora 
fosse impersonalista, Sripada Sañkaracarya disse que nárdyanah paro 
"vyyaktüt: Nàráyana, a Suprema Personalidade de Deus, não é uma 
pessoa do mundo material. Não podemos atribuir a Náráyana de- 
signação material, como é característica dos tolos quando mencio- 
nam daridra-narayana (Náráyana indigente). Naáráyana é sempre 
transcendental, estando situado além desta criação material. Como 
pode Ele tornar-Se daridra-nürüyana? A pobreza é encontrada dentro 
deste mundo material, mas no mundo espiritual não há essa coisa 
chamada pobreza. Portanto, daridra-narayana é mera invenção. 
Daksa aponta mui cuidadosamente que as designações materiais 
não Se aplicam ao Senhor adorável: yad yan niruktarn vacasã nirã- 
pitam. Nirukta refere-se ao dicionário védico: Não é através da mera 
referência a expressões de um dicionário que alguém irá entender 
apropriadamente a Suprema Personalidade de Deus. Ao orar ao 
Senhor, Daksa não deseja que nomes e formas materiais sejam obje- 
tos de sua adoração; ao contrário, ele quer adorar o Senhor, que 
existia antes da criação dos dicionários e-nomes materiais: Como 
confirmam os Vedas, yato vãco nivartante/ aprapya manasã saha: 
o nome, a forma, os atributos e a parafernália do Senhor não podem 
ser determinados através de um dicionário material. Entretanto, 
quem alcança:a plataforma transcendental, onde compreende a Su- 
prema Personalidade de Deus, torna-se bem familiarizado com todas 
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As coisas, materiais € espirituais. Confirma isto outro mantra védico: 
tam eva viditvatimrtyum eti. A pessoa que, pela graça do Senhor, 
entende à posição transcendental do Senhor, torna-se eterna. No 
Bhagavad-gita (4.9), o próprio Senhor dá maiores confirmações disto: 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktvã deham punar janma 
naiti mam eti so "rjuna 


“Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu apareci- 
mento e atividades, ao deixar este corpo não volta a nascer neste 
imundo material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” Pelo 
simples fato de compreender o Senhor Supremo, a pessoa suplanta 
o nascimento, a morte, a velhice e a doença. Portanto, no Srimad- 
Bhagavatam (2.1.5), Srila Sukadeva Gosvámi aconselha a Mahārāja 
Pariksit: 


tasmad bharata sarvátmá 
bhagavân Isvaro harih 

srotavyah kirtitavyas ca 
smartavyas cecchatabhayam 


“Ó descendente do rei Bharata, aquele que deseja livrar-se de todas 
as misérias deve ouvir, glorificar, bem como lembrar a Personalidade 
de Deus, a Superalma, que controla e afasta todas as misérias.” 


VERSO 30 


qn da a qu aê 
nimm TART! 
qai ed mm gta 
a a AAA Roll 


yasmin yato yena ca yasya yasmai 
yad yo yatha kurute karyate ca 
paravaresarh paramar prak prasiddham 
tad brahma tad dhetur ananyad ekam 
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yasmin—em quem (a Suprema Personalidade: de Deus ou-o su- 
premo lugar de repouso); yatah-—de quem (tudo emana); yena—por 
quem (tudo é decretado);'ca—também; yasya--a quem tudo perten= 
ce; yasniai—a quem (tudo:é oferecido); yat—o qual; yah—quem; 
yathü—como; kurute—executa; Küryate—realiza-se; ca—também; 
para-avaresüm—A4anto na existéncia material quanto na espiritual; 
paramam—o supremo; prak—a origem; prasiddham—que todos co- 
nhecem perfeitamente bem; tat—isto; brahma—o Brahman Supre- 
mo; (at hetuh—a causa de todas as causas; ananyat—não tendo 
nenhuma outra causa; ekam—único e inigualável. 





TRADUCAO 

Krsna, o Brahman Supremo, é o definitivo lugar de repouso e fonte 
de tudo. Tudo é feito por Ele, tudo Lhe pertence e tudo Lhe é ofe- 
recido. Ele é o objetivo último, e, quer agindo ou fazendo os outros 
agirem, Ele é o autor final. Existem muitas causas, superiores e infe- 
riores, porém, como Ele é a causa de todas as causas, conhece-se-O 
como Brahman Supremo, que existia antes de todas as a! lades. 
Ele é único e inigualável e náo tem alguma outra causa. Portanto, 
ofereço-Lhe meus respeitos. 








SIGNIFICADO 

Como se confirma no Bhagavad-gita (aham sarvasya prabhavah), 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é a causa original. Inclu- 
sive a causa deste mundo material, que é conduzido sob os modos 
da natureza material, é a Suprema Personalidade de Deus, que, por- 
tanto, também tem íntima relação com o mundo material. Se o 
mundo material não fosse uma parte de Seu corpo, o Senhor Su- 
premo, a causa suprema, seria incompleto. Portanto, ouvimos que 
vasudevah sarvam iti.sa mahütmà sudurlabhah: se alguém sabe que 
Vásudeva é a causa da qual se originam todas as causas, torna-se 
um mahatmá perfeito. 

O Brahma-samhita (5.1) declara: 








isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 

anüdir àdir govindah 
surva-kürana-küranam 
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“Krsna, conhecido como Govinda, é o controlador Supremo. Ele 
tem um corpo espiritual eterno'e bem-aventurado. Ele é a origem 
detudo. Ele não tem alguma outra origem, pois: Ele é a causa pri- 
mordial de todas as causas.'' O Brahman Supremo (tad brahma) é 
@causa de todas as causas; mas Ele não temnenhuma causa; Anādir 
Adir govindah sarva-karana-karanam: Govinda, Krsna, é a causa que 
origina todas as causas, mas não é devido a alguma causa que Ele 
aparece como Govinda. Govinda expande-Se em formas multifárias, 
que, entretanto, são apenas uma, Como confirma Madhvácárya, 
ananyah sadrsabhavüd eko rüpady-abhedatah: Krsna nào tem causa 
alguma e tampouco alguém equipara-se-Lhe, e Ele é único porque 
Suas várias formas, tais como svamsa e vibhinnârsa, não são dife- 
rentes dEle próprio. 


VERSO 31 


q mati A 
farra a! 


Y ga 
A SAA q 102201 


yac-chaktayo vadatàm vádinam vai 
vivada-samváada-bhuvo bhavanti 

kurvanti caisam muhur atma-moham 
tasmai namo "nanta-gunaya bhümne 


yat-Saktayah—cujas poténcias multifárias; vadatam—falando dife- 
rentes filosofias; vadinam-—dos oradores; vai-—na verdade; vivada— 
da contestacáo; samvada—e do acordo; bhuvah—as causas; bhavan- 
1i—sào; kurvanti—criam; ca—e; esam-—deles (os teóricos); muhuh— 
continuamente; àtma-moham-—perplexidade quanto à existência da 
alma; /asmai—a Ele; namah—minhas respeitosas reveréncias; 
ananta—ilimitados; gunaya—que possui atributos transcendentais; 
bhümne—a divindade onipenetrante. 


TRADUCAO 
Deixai-me oferecer minhas respeitosas reveréncias à onipenetrante 
Suprema Personalidade de Deus, que possui 
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transcendentais. Agindo no ámago dos coracóes de todos os filóso- 
fos, que defendem vários pontos de vista, Ele faz com que se es- 
quecam de suas próprias almas enquanto ora concordam em suas 
opinióes, ora discordam entre si. Assim, Ele cria dentro deste mundo 
material uma situação na qual eles são incapazes de chegar a uma 
conclusão. Ofereço-Lhe minhas reverências. 


SIGNIFICADO 

Desde tempos imemoriais, ou desde a criação da manifestação 
cósmica, as almas condicionadas formaram vários grupos de espe- 
culação filosófica, mas isto não se aplica aos devotos. No que diz 
respeito à criação, manutenção e aniquilação, os não-devotos têm 
diferentes idéias, e portanto são chamados vadis e prativadis — pro- 
ponentes e contraproponentes. Depreende-se da afirmagáo do Maha- 
bharata que existem muitos munis, ou especuladores: 


tarko 'pratisthah srutayo vibhinna 
nāsāv rşir yasya matam na bhinnam 


Cada especulador tem que discordar de outros especuladores; caso 
contrário, não haveria tantos grupos opositores, interessados em 
determinar a causa suprema. 

Filosofia significa encontrar a causa definitiva. Como o Vedanta- 
sátra diz mui razoavelmente, atháto brahma-jijriâsa: a vida humana 
destina-se a que se compreenda a causa última. Os devotos aceitam 
que a causa última é Krsna, porque esta conclusão é apoiada por 
toda a literatura védica e também pelo próprio Krsna, o qual afirma 
que aham sarvasya prabhavah: “Eu sou a fonte de tudo.” Os devo- 
tos não têm nenhuma dificuldade de entender a causa final de tudo, 
mas os não-devotos têm que defrontar-se com muitos elementos opo- 
nentes, pois todo aquele que deseja ser um filósofo proeminente in- 
venta seu próprio processo. Na Índia, existem muitos grupos de 
filósofos, tais como os dvaita-vàdis, os advaita-vadis, os vaisesikas, 
os mimâmsakas, os mãyavadis e os svabhava-vadis, e cada um deles 
se opõe aos demais. Do mesmo modo, nos países ocidentais existem 
muitos filósofos com diferentes pontos de vista quanto à criação, 
à vida, à manutenção e à aniquilação. Assim, é um fato incontestá- 
vel que em todo o mundo existem inúmeros filósofos, e cada um 
deles refuta os demais. 
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Entáo, talvez alguém pergunte como é que existem tantos filóso- 
fos se a meta última da filosofia é apenas uma. Sem dúvidas, a causa 
definitiva é única — o Brahman Supremo. Como Arjuna disse a 
Krsna no Bhagavad-gitã (10.12): 

param brahma param dhüma 
pavitram paramam bhavân 

purusam Sasvatam divyam 
adi-devam ajam vibhum 


“És o Brahman Supremo, o definitivo, a morada e o purificador 
supremos, a Verdade Absoluta e a eterna pessoa divina. És o Deus 
primordial, transcendental e original, e és a beleza não-nascida e oni- 
penetrante.” Entretanto, os não-devotos especuladores não aceitam 
uma causa definitiva (sarva-karana-karanam). Porque eles são igno- 
Tantes e ficam confusos quanto à realidade da alma e suas ativida- 
des, muito embora alguns deles tenham uma vaga idéia do que venha 


a ser a alma, surgem muitas controvérsias, € os especuladores filo- 
sóficos nunca conseguem chegar a uma conclusão. Todos esses es- 
peculadores invejam a Suprema Personalidade de Deus, e como 
Krsna diz no Bhagavad-gita (16.19-20): 


tan aham dvisatah krürün 
sarmsãresu naradhaman 

ksipamy ajasram asubhán 
üsurisv eva yonisu 


asurim yonim üpannà 
müdhà janmani janmani 

mam aprapyaiva kaunteya 
tato yanty adhamam gatim 


**Aqueles que são invejosos e malévolos, que são os mais baixos entre 
os homens, Eu os lanço no oceano da existência material, onde pas- 
sarão por várias espécies de vida demoníaca. Alcançando repetidos 
nascimentos entre as espécies de vida demoníaca, tais pessoas nunca 
podem aproximar-se de Mim. Gradualmente, elas descambam para 
a mais abominável categoria de existência.”" Devido a invejarem a 
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Suprema Personalidade de Deus, os náo-devotos, vida após vida, 
nascem em famílias demoníacas. Eles sáo grandes ofensores, e, 
devido a suas ofensas, o Senhor Supremo os mantém sempre per- 
plexos. Kurvanti caisâra muhur atma-moham: o Senhor, a Suprema 
Personalidade de Deus, propositalmente os mantém na escuridão 
(atma-moham). 

A grande autoridade Parásara,.o.pai de Vyásadeva, explica a Su- 
prema Personalidade de Deus dessa maneira: 


jñana-Sakti-balaisvarya- 
virya-tejamsy asesatah 

bhagavac-chabda-vacyani 
vina heyair gunadibhih 


Os especuladores demoníacos náo conseguem entender as qualida- 
des, forma, passatempos, força, conhecimento e opulências transcen- 
dentais da Suprema Personalidade de Deus, que estão todos imunes 
à contaminação material (vinã heyair gunadibhih). Esses especula- 
dores invejam a existência do Senhor. Jagad âhur anisvaram: a con- 
clusão deles é que, em toda a sua extensão, a manifestação cósmica 
não tem controlador, mas simplesmente funciona de maneira espon- 
tânea. Assim, nascimento após nascimento, eles são mantidos em 
constante escuridão, e não podem entender a verdadeira causa de 
todas as causas. Esta é a razão pela qual existem tantas escolas de 
especulação filosófica. 


VERSO 32 


aa aa 
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astiti nastiti ca vastu-nisthayor 
eka-sthayor bhinna-viruddha-dharmanoh 

aveksitam kiñcana yoga-sankhyayoh 
samam param hy anukülam brhat tat 
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asti—existe; iti—assim; na—náo; asti—existe; iti—assimy ca: 

e; vastu-nisthayoh—que: professa conhecer a causa última; eka- 
sihayoh—com um único e mesmo tema: estabelecer o Brahman; 
bhinna—demonstrando diferentemente; viruddha-dharmanoh-—e 
garacterísticas opostas; aveksitam-—percebidas; kiñcana—algo que; 
yoga-sünkhyayoh—da yoga mística eda filosofia sànkhya (análise 
dos processos da natureza); samam---a mesma; param-—transcen+ 
dental; hi—na verdade; anukúlam—residéncia; brhat tat—esta causa 
última. 





TRADUÇÃO 

Existem dois grupos — a saber, os teístas e os ateístas: O teísta, 
que aceita a Superalma, encontra através da yoga mí 
espiritual. O sankhyiísta, entretanto, que meramente analisa os ele- 
mentos materiais, chega a uma conclusão impersonalista e não aceita 
uma causa suprema — quer seja Bhagavàn, Paramátmá ou mesmo 
Brahman. Ao contrário, interessam-lhe as supérfluas atividades ex- 
ternas vistas na natureza material. Contudo, em última análise, 
ambos os grupos demonstram a Verdade Absoluta porque, embora 
ofereçam argumentos opostos, seu objetivo concentra-se na mesmis- 
sima causa del iva. Ambos estão se aproximando do mesmo 
Brahman Supremo, a quem ofereço minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

Na verdade, pode-se ver este argumento de dois ângulos. Alguns 
dizem que o Absoluto não tem forma (nírakara), e outros afirmam 
que o Absoluto tem forma (sakãra). Portanto, a palavra forma é 
o fator comum, embora alguns aceitem-na (asti ou astika), ao passo 
que outros tentem negá-la (násti ou nástika). Já que considera a 
palavra “forma” (akara) o fator comum, o devoto oferece;suas-res- 
peitosas reverências à forma, embora outros possam continuar du- 
vidando se o Absoluto tem uma forma ou não. 

Neste verso, a palavra yoga-sankhyayoh é muito importante. Yoga 
significa bhakti-yoga porque os yogis também aceitam a existência 
da onipenetrante Alma Suprema e tentam vê-lA dentro de seus cora- 
ções. Como afirma o Srimad-Bhagavatam (12.13.1): dhyanavasthita- 
tad-gatena manasà pasyanti yarn yoginah. O devoto tenta entrar em 
contato direto com a Suprema Personalidade de Deus, ão passo que, 
através da meditação, o yogr tenta encontrar a Superalma dentro 
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do coração. Assim, tanto direta quanto indiretamente, yoga significa 
bhakti-yoga. Sāñkhya, contudo, significa estudo físico da situação 
cósmica através do conhecimento especulativo. Geralmente; isto é 
conhecido como jñäāna-sästra. Os'sāħkhyístas estão apegados ao 
Brahman impessoal, mas a Verdade Absoluta é conhecida de três 
maneiras. Brahmeti paramatmeti bhagaván iti sabdyate: embora a 
Verdade Absoluta seja apenas uma, alguns aceitam-nA como o 
Brahman impessoal, outros como a Superalma que existe em toda 
parte, e alguns outros como Bhagaván, a Suprema Personalidade 
de Deus. O ponto central é a Verdade Absoluta. 

Embora briguem entre si, os impersonalistas e os personalistas foca- 
lizam o mesmo Parabrahman, a mesma Verdade Absoluta. Nos yoga- 
sastras, Krsna é descrito da seguinte maneira: Arsnam pisangambaram 
ambujeksanar catur-bhuja Sankha-gadady-udayudham. Assim, 
descreve-se'o agradável aspecto do porte físico, dos membros e das 
vestes da Suprema Personalidade de Deus. Entretanto, o sarnikhya- 
Süstra nega a existência da forma transcendental do Senhor. O 
sankhya-sastra afirma que a Suprema Verdade Absoluta não tem 
mãos; pernas ou nome: Ay anüma-rüpa-guna-püni-püdam acaksur 
asrotram ekam advittyam api nàma-rüpüdikarh nàsti. Os mantras vé- 
dicos dizem que apani-pado javano grahtta: o Senhor Supremo nào 
tem pernas nem máos, mas pode aceitar tudo o que se Lhe oferece. 
Na verdade, estas afirmações aceitam o fato de que o Supremo tem 
mãos e pernas, mas rejeitam a proposição de que Ele tenha mãos 
e pernas materiais. É por isso que o Absoluto chama-se aprakrta. 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é sac-cid-ananda-vigraha, 
Sua forma é de eternidade, conhecimento e bem-aventurança, e não 
uma forma material. Os sáükhyístas, ou jfiânis, negam existir a forma 
material, e os devotos também sabem perfeitamente que Bhagavân, 
a Verdade Absoluta, não tem forma material. 


Isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 

anádir ádir govindah 
sarva-karana-karanam 


“*Krsna, conhecido como Govinda, é o controlador Supremo. Ele 
tem um corpo espiritual eterno e bem-aventurado. Ele é a origem 
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de tudo. Ele não tem alguma outra origem, pois Ele é a causa pri- 
mordial de todas as causas.” A concepção de que o Absoluto não 
fem mãos e pernas e a concepção de que o Absoluto tem mãos e 
pernas são aparentemente contraditórias, mas ambas estão de acordo 
com a mesma verdade sobre a Suprema Pessoa Absoluta. Portan- 
to, a palavra vastu-nisthayoh, usada aqui, deixa entrever que tanto 
OS yogis quanto os sãúkhyístas têm fé na realidade, mas estão argu- 
mentando sobre ela partindo de diferentes pontos de vista atinentes 
às identidades espiritual e material. O Parabrahman, ou brhat, é o 
ponto comum. Os sañkhyístas e os yogis estão situados nesse mesmo 
Brahman, mas discordam entre si devido aos diferentes pontos de 
vista. 

'As orientações dadas pelo bhakti-sāstra encaminham todos para 
A direção perfeita porque, no Bhagavad-gita, a Suprema Personali- 
dade de Deus diz que bhaktya mam abhijanati: **Somente através 
do serviço devocional é que Eu posso ser conhecido.” Os bhaktas 
Sabem que a Pessoa Suprema não tem forma material, ao passo que 
0s jRünis simplesmente negam a forma material. Portanto, todos 
devem refugiar-se em bhakti-marga, o caminho da devoção; então, 
tudo ficará claro. Os jriânis concentram-se na virat-râpa, a gigan- 
tesca forma universal do Senhor. No começo, este é um bom sistema 
para aqueles que são extremamente materialistas, mas não é preciso 
que alguém fique continuamente pensando na virat-rapa. Quando 
Arjuna viu a virar-ripa de Krsna, ele não quis continuar vendo-a 
perpetuamente. Portanto, pediu ao Senhor que retornasse à Sua ori- 
ginal forma de Krsna de dois braços. Em conclusão, os estudiosos 
eruditos não encontram contradições no fato de os devotos concen- 
trarem-se na forma espiritual do Senhor (Isvarah paramah krsnah 
Sac-cid-ananda-vigrahah). Com relação a isto, Srila Madhvacarya diz 
que os náo-devotos, que sáo menos inteligentes, pensam que sua con- 
clusáo é definitiva, mas porque sáo inteiramente eruditos, os devo- 
tos podem entender que a Suprema Personalidade de Deus é a meta 
última. 


VERSO 33 
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aro mf sc stent 
ad as o IRA 


yo 'nugrahartham bhajatâr páda-múlam 
anâma-ripo bhagavân anantah 

nàmàni rüpàni ca janma-karmabhir 
bheje sa mahyam paramah prasidatu 


yah-—quem (a Suprema Personalidade de Deus); anugraha-artham— 
para mostrar sua misericórdia imotivada; bhajatam—aos devotos 
que sempre prestam serviço devocional; pada-milam-—aos seus pés 
de lótus transcendentais; anâma--sem nenhum nome material; 
riipah—ou formamaterial; bhagaván—a Suprema Personalidade de 
Deus; anantah—ilimitado, onipenetrante e que existe eternamente; 
nāmāni—santos nomes transcendentais; räpāni—Suas formas trans- 
cendentais; ca-—também; janma-karmabhih--com Seu nascimento 
e atividades transcendentais; bheje—manifesta; sah—Ele; mahyam— 
comigo; paramah—o Supremo; prasidatu—que Ele seja misericor- 
dioso. 





TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus, que é inconcebivelmente opu- 
lento, que é desprovido de todos os nomes, formas e passatempos 
materiais, e que é onipenetrante, é especialmente misericordioso 
com 0s devotos que Lhe adoram os pés de lótus. Assim, em Seus 
diferentes passatempos, Ele manifesta formas e nomes transcenden- 
tais. Que-essa Suprema Personalidade de Deus, cuja forma é eterna 
e plena de conhecimento e bem-aventurança, seja misericordioso 
comigo. 


SIGNIFICADO 

Em relação à significativa palavra anâma-ripah, Sri Sridhara 
Svámi diz que prakrta-nama-rapa-rahito “pi. A palavra anâma, que 
significa “não tendo nenhum nome”, indica que a Suprema Perso- 
nalidade de Deus não tem nome material. Simplesmente cantando 
o nome de Nãrãyana para chamar seu filho, Ajâmila alcançou a sal- 
vação. Isto significa que Nãrãyana não é um nome mundano comum; 
ele não é material. Portanto, a palavra anâma deixa bem claro que 
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&s nomes do Senhor Supremo não pertencem a este mundo material. 
A vibração do maha-mantra Hare Krsna não é um som material, 
t, do mesmo modo, a forma, o aparecimento e as atividades do 
Senhor não são materiais. Para mostrar Sua imotivada misericórdia 
para com os devotos, bem como para com os não-devotos, Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus, aparece com nomes, formas e 
passatempos neste mundo material, todos eles transcendentais. Os 
homens ininteligentes, incapazes de compreender isto, pensam que 
esses nomes, formas é passatempos são materiais, e portanto negam 
que Ele tenha um nome ou uma forma. 

Consideradas minuciosamente, a conclusão dos não-devotos, que 
dizem que Deus não tem nome, e a dos devotos, que dizem que Seu 
mome não é material, são praticamente as mesmas. A Suprema Per- 
sonalidade de Deus não tem nome, forma, nascimento, aparecimento 
ou desaparecimento materiais, entretanto, Ele nasce (janma). Como 
se afirma no Bhagavad-gità (4.6): 


ajo "pi sann avyayatmà 
bhūtānām īśvaro “pi san 

prakrtim svàm adhisthaya 
sambhavàmy ütma-màyayà 


Embora seja náo-nascido (aja) e Seu corpo jamais passe por mu- 
danças materiais, ainda assim, o Senhor aparece como encarnação, 
mantendo-Se sempre na fase transcendental (suddha-sattva). Assim, 
Ele manifesta Suas formas, nomes e atividades transcendentais: Esta 
éa Sua misericórdia especial para com os Seus devotos. Talvez outros 
indivíduos continuem meramente argumentando se a Verdade Abso- 
luta possui ou não possui forma, mas quando, pela graça do Senhor, 
o devoto vê o Senhor pessoalmente, ele fica em êxtase espiritual. 

As pessoas ininteligentes dizem que o Senhor nada faz. De fato, 
Ele nada tem a fazer, entretanto, Ele tem de fazer tudo, porque, 
sem a Sua sanção, ninguém nada pode fazer. Todavia, as pessoas 
sem inteligência não conseguem ver-como: Ele está trabalhando e 
como toda a natureza material funciona sob a Sua direção. Suas 
diferentes potências funcionam perfeitamente. 


na tasya kâryarn karanam ca vidyate 
na tat-samas cabhyadhikas ca drsyate 
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parüsya saktir vividhaiva srüyate 
svabhavikt jñana-bala-kriya ca 
(Svetasvatara Upanisad 6.8) 


Ele :náo precisa fazer nada pessoalmente, pois, como Suas potén- 
cias são perfeitas, tudo imediatamente se faz de acordo com a Sua 
vontade. Aqueles a quem a Suprema Personalidade de Deus não Se 
revela não conseguem ver'como é que Ele está trabalhando, e por- 
tanto pensam que, mesmo que Deus exista, Ele nada tem a fazer 
ou Ele não tem um nome que Lhe é próprio. 

Na verdade, devido a Suas atividades transcendentais, o nome do 
Senhor já existe: Às vezes, o Senhor é chamado guna-karma-nāma 
porque Ele é denominado de acordo com Suas atividades trans- 
cendentais. Por exemplo, Krsna significa ““todo-atrativo'”. Este é 
o nome do Senhor, porque Suas qualidades transcendentais O tornam 
muito atrativo. Quando era um menininho, Ele ergueu a Colina de 
Govardhana, e, em Sua infância, matou muitos demônios. Essas ati- 
vidades são muito atrativas, e portanto às vezes Ele é chamado de 
Giridhári, Madhusúdana, Agha-nisüdana e assim por diante. Porque 
agiu como filho de Nanda Mahárája, Ele é chamado de Nanda- 
tanuja. Esses nomes já existem, mas como os não-devotos não con- 
seguem compreender os nomes do Senhor, às vezes Ele é chamado 
de anâma, ou anônimo. Isto significa que Ele não tem nomes mate- 
riais. Todas as Suas atividades são espirituais, e portanto Ele tem 
nomes espirituais. 

Geralmente, os homens menos inteligentes têm a impressão de que 
o Senhor não tem forma. Portanto, sob Sua forma original, Ele apa- 
rece como Krsna, sac-cid-ananda-vigraha, para cumprir a Sua missão 
de participar na Guerra de Kuruksetra e executar passatempos em 
que protege os devotos e aniquila os demônios (paritrânâya sâdhanam 
vinasaya ca duskrtâm).'É esta a Sua misericórdia. Para aqueles que 
pensam que Ele não tem forma alguma e nenhum trabalho a fazer, 
Krsna vem para mostrar que, de fato, Ele trabalha: Seu trabalho 
é tão glorioso que nenhuma outra pessoa pode executar atos tão in- 
comuns. Embora tivesse aparecido como ser humano, Ele casou-Se 
com 16.108 esposas, e esta tarefa é impossível para qualquer ser hu- 
mano. O Senhor executa essas atividades para mostrar às pessoas 
quão grande, afetuoso e misericordioso Ele é. Embora Seu nome 
original seja Krsna (krsnas tu bhagavan svayam), Ele age de maneiras 
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Ilimitadas, e, portanto, de acordo com a Sua atividade, Ele tem mui- 
físsimos milhares de nomes. 


VERSO 34 


iaa 
a a añ 

aa: aaa a 
qdo A el 


yah prakrtair ¡ñana-pathair jananám 
yathasayam deha-gato vibháti 

yathanilah parthivam àsrito gunam 
sa isvaro me kurutâm manoratham 


yah—quem; prakrtaih—de grau inferior; ¡nana-pathaih—pelos ca- 
iminhos de adoração; janânam—de todas as entidades vivas; yatha- 
dsayam—de acordo com o desejo; deha-gatah—situado no ámago 
do coração; vibhati—manifesta; vathã—assim como; anilah—o ar; 
párthivam—terrestre; asritah-—recebendo; gunam-—a qualidade (como 
aroma e cor); sah—Ele; Isvarah—a Suprema Personalidade de Deus; 
me—meu; kurutam—que Ele satisfaga; manoratham—desejo (de ser- 
vico devocional). 





TRADUCAO 

Assim como o ar transporta várias características dos elementos 
físicos, tais como o aroma de uma flor ou as cores resultantes da 
mistura de poeira no ar, o Senhor, de acordo com os desejos de 
alguém, aparece através dos sistemas inferiores de adoração, embo- 
ra Ele apareça como os semideuses e não sob Sua forma original. 
Que adiantam essas outras formas? Que a original Suprema Perso- 
nalidade de Deus faça a gentileza de satisfazer meus desejos. 





SIGNIFICADO 
Os impersonalistas imaginam os vários semideuses como formas 
do Senhor. Por exemplo, os mãyávadis adoram cinco semideuses 
(pañcopasana). Na verdade, eles não acreditam na forma do Senhor, 
mas, com o propósito de adorar, imaginam que Deus é alguma 
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forma; Em geral, eles imaginam uma forma-de Visnu, uma forma 
de Siva, e as formas de Ganesa, do deus do Sole de Durgã. Isto 
chama-se paiicopasanã. Daksa, entretanto, não queria adorar uma 
forma imaginária, mas a suprema: forma do Senhor Krsna. 

Com relação a isto, Srila Visvanátha Cakravarti Thakura descre- 
ve a diferença entre a Suprema Personalidade de Deus e o ser vivo 
comum. Como assinala o verso anterior, sarvarr puman veda gunarms 
ca taj-jfio na veda sarva-jRam anantam Ide:'o onipotente Senhor Su- 
premo conhece tudo, mas o ser vivo na verdade não conhece a Su- 
prema Personalidade de Deus. Como Krsna diz no Bhagavad-grt: 
“Eu conheço tudo, e ninguém Me conhece.” É esta a diferença entre 
o Senhor Supremo e o ser vivo comum. Numa oração proferida no 
SrImad-Bhagavatam, a rainha Kunti diz: “Meu querido Senhor, 
existis interna e externamente, todavia, ninguém Vos pode ver.” 

Não é através do conhecimento especulativo ou da imaginação 
que a alma condicionada irá entender a Suprema Personalidade de 
Deus. É portanto pela graça da Suprema Personalidade de Deus que 
se deve conhecé-IO. Ele Se revela, mas nào pode ser compreendido 
através da especulacáo. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam 
(10.14.29): 








athápi te deva padambuja-dvaya- 
prasáda-lesanugrhita eva hi 

janàti tattvam bhagavan-mahimno 
na cünya eko “pi ciram vicinvan 


“Meu Senhor, se alguém é favorecido ao menos por um vestígio da 
misericórdia dos Vossos pés de lótus, pode entender a grandeza de 
Vossa Personalidade. Mas aqueles que, na tentativa de entender a 
Suprema Personalidade de Deus, especulam, eles são incapazes de 
Vos conhecer, muito embora continuem a estudar os Vedas por anos 
a fio.” 

Este é o veredicto dos sastras. Talvez um homem comum seja 
grande filósofo e especule sobre o que é a Verdade Absoluta, qual 
a Sua forma e onde Ela vive, mas tal homem não consegue entender 
essas verdades. Sevonmukhe hi jihvadau svayam eva sphuraty adah: 
é'unicamente através do serviço devocional que se pode entender a 
Suprema Personalidade de Deus. A Suprema Personalidade de Deus 
em pessoa também explica isto no Bhagavad-gitã (18.55). Bhaktya 
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màm abhijanati yavan yas casmi tattvatah: “Somente através do ser- 
wigo devocional é que alguém pode entender à Suprema Personali- 
ade de Deus como Ele é.”” As pessoas sem inteligência procuram 
imaginar ou inventar uma forma da Suprema Personalidade de Deus, 
mas os devotos procuram “adorar a verdadeira: Personalidade de 
Deus. Portanto, Daksa ora: ““Talvez alguém pense que sois pessoal, 
impessoal ou imaginário, mas desejo orar:a Vossa Onipotência para 
qüe satisfaçais meus desejos de-Vos-ver-como-realmente sois: 

= Srila Visvanatha Cakravarti Thãkura comenta que este verso é di- 
rigido especialmente ao impersonalista, que sejulga ser o Supremo 
porque não há diferenca entre o ser vivo e Deus. O filósofo máya- 
wadi julga que existe apenas uma Verdade Suprema e que ele também 
essa Verdade Suprema. Com efeito, isto não é conhecimento, mas 
uma tolice, e este verso destina-se especialmente a esses tolos, cujo 
gonhecimento foi roubado pela ilusão (mayayâpahrta-jnanah). Vis- 
vanatha Cakravarti Thakura diz que, embora tais pessoas, jj 
maninah, julguem-se muito avançadas, na verdade, elas não têm 
inteligência. 





» Com relação a este verso, Srila Madhvacárya diz: 


svadeha-stharn: harim prühur 
adhama jivam eva tu 

madhyamas câpy anirnitam 
jivàd bhinnam janürdanam 


Existem três classes de homens — os inferiores (adhama), os que 
estão numa plataforma intermediária (madhyama) e os melhores (ut- 
tama). Os inferiores (adhama) pensam que não há diferença entre 
Deus e a entidade viva, a exceção de que a entidade viva está sob 
designações, ao passo que a Verdade Absoluta não tem designações. 
Na opinião deles, logo que se desfazem as designações do corpo ma- 
terial, a jrva, a entidade viva, imerge no Supremo. Eles apresentam 
0 argumento de ghatakasa-patakasa, segundo o qual o corpo é com- 
parado a um pote em que o céu se localiza tanto interna quanto ex- 
fernamente. Quando o pote se'quebra, o céu interno torna-se uno 
com o céu externo, e assim os impersonalistas dizem que o ser vivo 
torna-se uno com-o Supremo. Este é o argumento deles, mas Srila 
Madhvacãrya diz que tal argumento é apresentado pela classe de 
homens inferiores. Outra classe de homens não pode determinar qual 
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é a verdadeira forma do Supremo, mas concorda em que existe um 
Supremo que controla as atividades do ser vivo comum. Esses filó- 
sofos são tidos como mediocres. Os melhores, entretanto, são aqueles 
que compreendem o Senhor Supremo (sac-cid-ánanda-vigraha). 
Pürnànandüdi-gunakam sarva-jtva-vilaksanam: Ele tem uma forma 
inteiramente espiritual, cheia de bem-aventurança e totalmente dis- 
tinta da forma da alma condicionada ou de qualquer outra entidade 
viva: Uttamãs tu harim prahus tarata-myena tesu ca: esses filósofos 
são os melhores porque sabem que:a Suprema Personalidade de Deus 
revela-Se diferentemente àqueles que praticam adoração de acordo 
com os vários modos da natureza material. Eles sabem que existem 
trinta e três milhões de semideuses cuja função é convencer a alma 
condicionada de que há um poder supremo e induzi-la a concordar 
em adorar um desses semideuses para que, através da associação com 
os devotos, ela se torne capaz de compreender que Krsna é a Suprema 
Personalidade de Deus. Como o Senhor Krsna diz no Bhagavad-gita, 
mattah parataram nányat kiñcid asti dhanañijaya: **Náo há verdade 
superior a Mim.” Aham adir hi devanám: “Eu sou a origem de todos 
os semideuses.”” Aham sarvasya prabhavah: “Eu sou superior a 
todos, sou inclusive superior ao Senhor Brahmã, ao Senhor Siva e 
aos outros semideuses.”” Essas são as conclusões sástricas, e aquele 
que aceita essas conclusões deve ser considerado filósofo de primeira 
classe. Semelhante filósofo sabe que a Suprema Personalidade de 
Deus é o Senhor dos semideuses (deva-devesvaram sütram ànandarn 
pràna-vedinah). 





VERSOS 35—39 


“figa sa 
rft qa: dea: a afana | 
GTA TOS MAA AS: RA 
SR: IAEA | 
AAA IA RAN 
OR A AGO | 
maña Roll 


As oracóes Hamsa-guhya 


ÍA RTS: | 
ag gua RA 
Added ed Fa Pra | 
aa arado dês ep d 
rs gara Raai NRS 


Sri-Suka uvaca 
iti stutah samstuvatah 
sa tasminn aghamarsane 
pradurástt kuru-Srestha 
bhagaván bhakta-vatsalah 


krta-pàdah suparnàmse 
pralambasta-mahabhujah 

cakra-sankhasi-carmesu- 
dhanuh-pasa-gada-dharah 


pita-vàsà ghana-syàmah 
prasanna-vadaneksanah 

vana-málà-nivitàngo 
lasac-chrivatsa-kaustubhah 


mahaà-kirita-katakah 
sphuran-makara-kundalah 

kañcy-añgultya-valaya- 
nüpurüngada-bhüsitah 


trailokya-mohanam rüpam 
bibhrat tribhuvanesvarah 

vrto nàrada-nandàdyaih 
pürsadaih sura-yüthapaih 

stüyamüno ^nugayadbhih 
siddha-gandharva-càranaih 


Sri-sukah- uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; stu- 
tah=sendo louvado; samstuvatah—de Daksa, que oferecia orações; 
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sah—essa Suprema Personalidade de Deus; fasmin—naquele; agha- 
marsane—lugar sagrado, conhecido como Aghamarsana; prádura- 
sit—apareceu; kuru-srestha—ó melhor da dinastia Kuru; bhagavân— 
a Suprema Personalidade de Deus; bhakta-vatsalah—que é muito 
bondoso com Seus devotos; krtaspadah-—cujos pésde lótus descan- 
savam; suparna-arise-—nos ombros do Seu carregador, Garuda; 
pralamba-—-muito longos; asta-mahabhujah-— possuindo oito braços 
poderosos; cakra—disco; sankha—búzio; asi—espada; carma—es- 
cudo; isu—flecha; dhanuh—arco; pása—corda; gada-—maça; dha- 
rah— portando; pita-vüsüh—com roupas amarelas; ghana-syâmah— 
cuja tez corpórea era de um intenso azul-escuro; prasanna—muito 
encantadores; vadana—cujo rosto; Iksanah—e olhar; vana-mala-— 
por uma guirlanda de flores silvestres; nivita-angah-—cujo corpo es- 
tava adornado desde o pescoço até os pés; lasat-—reluzente; srivatsa- 

kaustubhah—a jóia conhecida como Kaustubha e a marca de Sri 

vatsa; maha-kirtta—de um grande e esplêndido elmo; katakah-—um 
círculo; sphurat—cintilantes; makara-kundalah—brincos em forma 
de: tubaróes; kañci—com um cinto; anguliya—anéis; valaya— 
braceletes; napura—sinos de tornozelo; angada—braceletes que se 
usam na parte superior do braco; bhñsitah—decorado; trai-lokya- 
mohanam—cativando os três mundos; ripam-— Seus aspectos 
bibhrat—resplandecentes; tri-bhuvana-—dos três mundos: 
Senhor Supremo; vrtah—cercado; harada—de devotos magnánimos, 
encabecados por Nárada; nanda-adyaih—e outros, como Nanda; 
pârsadaih-—que são todos associados eternos; sura-yiithapaih—bem 
como pelos líderes dos semideuses; stiyamanah-—sendo glorificado; 
anugayadbhih—cantando enquanto estavam situados atrás dEle; 
siddha-gandharva-caranaih—pelos Siddhas, Gandharvas e Cáranas 




















TRADUÇÃO 

Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Hari, a Suprema Personalidade de 
Deus, que é extremamente afetuoso com Seus devotos, ficou muito 
satisfeito com as orações oferecidas por Daksa, e as apareceu 
naquele lugar sagrado conhecido como Aghamarsana. O Maharaja 
Pariksit, o melhor da dinastia Kuru, os pés de lótus do Senhor re- 
pousavam nos ombros do Seu carregador, Garuda, e Ele apareceu 
com Seus oito longos braços poderosos e belíssimos. Em Suas mãos, 
portava um disco, um búzio, uma espada, um escudo, uma flecha, 
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um arco, uma corda e uma maça — em cada mão, uma arma dife- 
rente, todas estas reluzindo esplendorosamente. Suas roupas eram 
amarelas e a tez de Seu corpo azul-escura. Seus olhos e Seu rosto 
eram muito encantadores, e desde Seu pescoço até Seus pés pendia 
uma enorme guirlanda de flores. Seu peito estava decorado com a 
Jóia Kaustubha e com a marca de Śrīvatsa. Sobre Sua cabeça havia 
um esplêndido elmo arredondado, é Suas orelhas estavam ornadas 
Com brincos em forma de tubarões. Todos esses adornos tinham be- 
leza invulgar. O Senhor usava um cinto de ouro, braceletes, anéis 
& sinos de tornozelo. Decorado então com esses vários adornos, o 
Senhor Hari, que é atrativo para todas as entidades vivas dos três 
mundos, é conhecido como Purusottama, a melhor personalidade. 
Acompanhavam-nO grandes devotos, tais como Narada, Nanda e 
todos os principais semideuses, encabeçados por Indra, o rei celes- 
tial, e os habitantes de vários sistemas planetários superiores, tais 
como Siddhaloka, Gandharvaloka e Cáranaloka. Ficando de ambos 
os lados do Senhor e atrás dEle também, esses devotos não paravam 
de oferecer-Lhe oracóes. 


VERSO 40 


wd enero frete | 
ai UE gt mg rem srta: NoN 


rüpam tan mahad-àscaryam 
vicaksyügata-südhvasah 

nanama dandavad bhümau 
prahrstatma prajapatih 


rapam-—forma transcendental; tat—essa; mahat-iscaryam-—gran- 
demente maravilhosa; vicaksya—vendo; agata-sadhvasah—no come- 
$0, ficou com medo; nandma—prestou reveréncias; danda-vat— 
como uma vara; bhúmau—no cháo; prahrsta-atmd—com corpo, 
mente e alma satisfeitos; prajapatih—o prajapati conhecido como 
Daksa. 


TRADUCAO 
Vendo essa maravilhosa e refulgente forma da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, Prajapati Daksa primeiramente ficou um pouco 
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amedrontado, mas: depois mostrou-se muito satisfeito de ver o 
Senhor, e, parecendo uma vara [dandavat], caiu ao solo para ofere- 
cer seus respeitos ao Senhor. 


VERSO 41 


a ada dam ga d 
a a ft: at 


na kiñcanodirayitum 
asakat tIvraya muda 

üpürita-manodvarair 
hradinya iva nirjharaih 


na—náo; kiñcana—nada; udirayitum—de falar; asakat—ele foi 
capaz; (Ivrayü—devido à imensa; mudà—felicidade; apürita—reple- 
tos; manah-dvaraih—pelos sentidos; Aradinyah—os rios; iva—como; 
nirjharaih—pelas torrentes da montanha. 


TRADUÇÃO 
Assim como os rios ficam repletos de água que corre de uma mon- 
tanha, todos os sentidos de Daksa encheram-se de prazer. Devido 
à sua felicidade imensa, Daksa nada podia dizer, mas simplesmente 
permanecia estendido no solo. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém realmente compreende ou vê a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, fica repleto de felicidade completa. Por exemplo, 
ao ver o Senhor em sua presenca, Dhruva Mahárája disse que svamin 
krtürtho 'smi varam na yàce: “Meu querido Senhor, nada tenho para 
Vos pedir. Agora, estou completamente satisfeito.'' Do mesmo 
modo, ao ver o Senhor Supremo em sua presenga, o Prajápati Daksa 
simplesmente caiu esticado, incapaz de falar ou pedir-Lhe qualquer 
coisa. 

VERSO 42 


dad a A AÑ | 
fees: af más: 118711 


As orações Hamsa-guhya 


tam tathãvanatam bhaktam 
prajà-kàmam prajapatim 
citta-jrniah sarva-bhütànam 
idam üha janürdanah 
tam-—a ele (Prajápati Daksa); tattà—dessa maneira; avanatam— 
prostrado diante dEle; bhaktam—um grande devoto; praja-kamam— 
desejando aumentar a populagáo; prajapatim—ao prajapati (Daksa); 
gitta-jñah—que pode entender os corações; sarva-bhatanam—de 
todas as entidades vivas; idam—isto; aha-—disse; janardanah-—a 
Suprema Personalidade de Deus, que pode satisfazer os desejos de 
todos. 


TRADUÇÃO 
Embora Prajapati Daksa não conseguisse dizer nada, quando o 
Senhor, que conhece o coração de todos, viu Seu devoto prostrado 
daquela maneira, dirigiu-lhe as seguintes palavras, pois este desejava 


aumentar a população. 


VERSO 43 


para 
amas a AAA SAR | 
eg O PO A É TE MIR 


sri-bhagavân uvãca 
pracetasa maha-bhaga 
sarhsiddhas tapasã bhavân 
yac chraddhaya mat-paraya 
mayi bhàvam param gatah 


Srr-bhagavan uváca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
'pracetasa—ó Meu querido Prácetasa; mahá-bhaga—ó tu que és tão 
afortunado; samsiddhah—aperfeigoaste; tapasa—com tuas austeri- 
dades; bhavan-—a ti mesmo; yat-—porque; sraddhayã-—pela grande 
fé; mat-paraya—cujo objetivo sou Eu; mayi—em Mim; bhavam— 
êxtase; param—supremo; gatah—alcançaste. 
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TRADUCAO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Ó afortunadíssimo Prá- 
cetasa, devido à tua grande fé em Mim, alcançaste o supremo êx- 
tase devocional. Na verdade, devido a tuas austeridades, acrescidas 


da tua grande devoção, tua vida agora é exitosa. Atingiste perfeição 
plena. 


SIGNIFICADO 
Como o próprio Senhor confirma no Bhagavad-gitã (8.15), alcança 
a perfeição máxima aquele que tem a fortuna de compreender a 
Suprema Personalidade de Deus: 


mám upetya punar janma 
duhkhalayam asasvatam 

nãpnuvanti mahatmânah 
sarmsiddhim paramam gatah 


“Porque atingiram a perfeição máxima, as grandes almas, que são 
Yogis devotados, após alcançarem-Me jamais retornam a este mundo 
temporário, que é cheio de misérias.”” Portanto, o movimento da 
consciência de Krsna nos ensina a seguirmos o caminho rumo à per- 
feição máxima, simplesmente executando serviço devocional. 


VERSO 44 


AASE A adia aasad qu 1 
E unifigem: tee 


prito "ham te praja-nátha 

yat te "syodbrmhanam tapah 
mamaisa kamo bhitânam 

yad bhüyàasur vibhütayah 


pritah—muitíssimo satisfeito; aham—Eu; te—contigo;: praja- 
nütha—ó rei da população; yat—porque; te—tua; asya—deste 
mundo «material; udbrmhanam—atitude de causar o aumento; 
tapah—austeridade; mama—Meu; esah—este; kamah—desejo; bhú- 
tanam—das entidades vivas; yat—as quais; bhayasuh—que haja; 
vibhütayah—avanco sob todos os aspectos. 


Werso 44] As orações Hamsa-guhya 


à TRADUCAO 

^ Meu querido Prajapati Daksa, para o bem-estar e progresso do 
mundo, executaste austeridades extremas. Também é Meu desejo 
«ue todos dentro deste mundo sejam felizes. Portanto, estou muito 
satisfeito contigo porque estás te esforçando para satisfazer Meu 
desejo de trazer bem-estar ao mundo todo. 


» SIGNIFICADO 

= Sempre que se dá:a dissolução do cosmo material, todas as en- 
lidades vivas refugiam-se no corpo de Káranodakasayi Visnu, e 
quando a criação ocorre novamente, elas, em suas várias espécies, 
surgem de Seu corpo para retomar suas atividades. Por que a criação 
pcorre de maneira tal que as entidades vivas são postas numa vida 
gondicionada para sofrer as três espécies dé misérias que lhe são 
infligidas pela natureza material? Aqui, o Senhor diz a Daksa: 
“Desejas beneficiar todas as entidades vivas, e este também é o Meu 
desejo.” As entidades vivas que entram em contato como mundo 
material devem ser corrigidas. Todas as entidades vivas dentro deste 
mundo material revoltaram-se contra o-serviço ao Senhor, e por- 
tanto, sempre condicionadas, nitya-baddha, permanecem dentro 
deste mundo, nascendo repetidas vezes. É claro que'elas recebem 
a oportunidade de se libertarem, entretanto, as almas condiciona- 
das, rejeitando esta oportunidade, continuam uma vida de gozo dos 
sentidos, e assim são punidas com repetidos nascimentos e mortes. 
Esta é a lei da natureza. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.14): 


daivi hy esà gunamayt 
mama màyà duratyaya 

mam eva ye prapadyante 
mayam etam taranti te 


“Esta Minha energia divina, que consiste nos trés modos da nature- 
Za material, é difícil de ser suplantada. Mas aqueles que se rende- 
fam a Mim podem facilmente transpô-la.”” Em outra passagem do 
Bhagavad-gitã (15.7), o Senhor diz: 


mamaivàrmso jiva-loke 
Jiva-bhütah sanatanah 

manah sasthanindriyani 
prakrti-sthâni karsati 
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“As entidades vivas deste Mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. Em consegiiência à vida condicionada, elas, 
munidas dos seis sentidos, entre os quais está incluída a mente, en- 
frentam uma luta muito árdua.” A luta que a entidade viva empreen- 
depara sobreviver dentro do mundo material deve-se à sua natureza 
rebelde. Enquanto não se render a Krsna, a entidade viva deverá 
continuar sua vida de pelejas. 

O movimento da consciência de Krsna não é modismo. Trata-se 
de um movimento fidedigno que se propõe promover o bem-estar 
de todas as almas condicionadas, tentando elevar todas elas à plata- 
forma da consciência de Krsna. Quem não chega a esta plataforma 
deve continuar perpetuamente na existência material, ora nos pla- 
netas superiores, ora nos planetas inferiores. Como confirma o 
Caitanya-caritâmrta (Madhya 20.118), kabhu svarge uthâya, kabhu 
narake dubâya: a'alma condicionada às vezes mergulha na ignorância 
eàs vezes, ficando relativamente livre desta, obtém- algum alívio. 
Esta é a vida da alma condicionada, 

Prajápati Daksa está tentando beneficiar as almas condicionadas, 
gerando-as para dar-lhes vida com oportunidade de libertarem-se. 
Liberação significa render-se a Krsna. Se alguém gera filhos com 
o propósito de treiná-los a renderem-se a Krsna, esse tipo de pater- 
nidade é muito bom. Do mesmo modo, quando o mestre espiritual 
treina as almas condicionadas a tornarem-se conscientes de Krsna, 
a posição dele é exitosa. Se alguém dá às almas condicionadas a opor- 
tunidade de tornarem-se conscientes de Krsna, todas as suas ativi- 
dades são aprovadas pela Suprema Personalidade de Deus, que, 
como se afirma aqui (prito ham), fica extremamente satisfeito. Se- 
guindo os exemplos dos acaryas anteriores, todos os membros do 
movimento da consciência de Krsna devem tentar beneficiar as almas 
condicionadas, induzindo-as a tornarem-se conscientes de Krsna e 
dando-lhes todas as facilidades para que elas alcancem este objetivo. 
Essas atividades constituem o verdadeiro trabalho beneficiente. Com 
isto, um pregador ou qualquer pessoa que;se esforce por espalhar 
a consciência de Krsna são reconhecidos pela Suprema Personali- 
dade de Deus. Como o próprio Senhor confirma no Bhagavad-gitã 
(18.68-69): 





ya idañ paramam guhyam 
mad-bhaktesv abhidhasyati 


As oracóes Hamsa-guhya 


bhaktiri mayi param krtvà 
mam evaisyaty asamsayah 


na ca tasmán manusyesu 
kascin me priya-krttamah 

bhavita na ca me tasmad 
anyah priyataro bhuvi 


MPara aquele que explica aos devotos o segredo supremo, o servigo 
devocional fica-lhe garantido, e no final ele voltará a Mim. Não há 
neste mundo servo que Me seja mais querido do que ele, tampouco 
Jamais haverá alguém que possa ser mais querido.” 


VERSO 45 


aa ad ara ai Aga: | 
fga m er spera fta: «d 


brahma bhavo bhavantas ca 
manavo vibudhesvarâh 

vibhütayo mama hy età 
bhütànàm bhüti-hetavah 


brahma—Senhor Brahma; bhavah—Senhor Siva; bhavantah— 
todos vós, prajapatis; ca—e; manavah—os Manus; vibudha-isvaráh— 
Todos os diferentes semideuses (tais como o Sol, a Lua, Vénus, Marte 
É Júpiter, que estão encarregados de várias atividades para o bem- 
estar do mundo); vibhatayah-—expansões de energia; mama— 
Minhas; Ai—na verdade; etah-—todas essas; bhtttanam-—de todas as 
entidades vivas; bhüti—do bem-estar; hetavah—causas. 





TRADUCAO 
O Senhor Brahma, o Senhor Siva, os Manus, todos os outros se- 
mideuses nos sistemas planetários superiores, e vós, prajápatis, que 
Aümentais a população, estais trabalhando para o beneficio de todas 
as entidades vivas. Assim, vós, expansões da minha energia marginal, 
Sois encarnações de Minhas várias qualidades. 
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SIGNIFICADO 

Existem várias espécies de encarnações e expansões da Suprema 
Personalidade de Deus. As expansões do Seu eu pessoal, ou visnu- 
tattva, chamam-se expansões svarisa, ao passo que as entidades vivas, 
que não são visnu-tattva, mas jivas-tattva, chamam-se vibhinnarmsa, 
expansões distintas. Embora não esteja no mesmo nível do Senhor 
Brahmã e do Senhor Siva, Prajápati Daksa é comparado a eles 
porque se ocupa a serviço do Senhor. No serviço à Personalidade 
de Deus não se deve ficar pensando que o Senhor Brahmã é consi- 
derado muito grande enquanto um ser humano comum que tenta 
pregar as glórias do Senhor é tido como insignificante. Não há essas 
distinções. Quer seja materialmente elevado ou baixo, todo aquele 
que se ocupa a serviço do Senhor Lhe é espiritualmente muito que- 
rido. Com relação a isto, Srila Madhvacârya menciona a seguinte 
citação do Tantra-nirnaya: 


visesa-vyakti-pátratvad 
brahmáadyas tu vibhütayah 

tad-antaryâminas caiva 
matsyadyã vibhavah smrtãh 


Começando do Senhor Brahmã e partindo para baixo, todas as en- 
tidades vivas ocupadas a serviço do Senhor são extraordinárias e 
chamam-se vibhitti. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (10.41): 


yad yad vibhütimat sattvam 
Srimad ürjitam eva và 

tat tad evavagaccha tvarn 
mama tejo-'rsa-sambhavam 


“Fica sabendo que todas as criações belas, gloriosas e poderosas 
brotam de uma mera centelha do Meu esplendor.” A entidade viva 
especialmente dotada de poder para agir em nome do Senhor chama- 
se'vibhüti, ao passo que as encarnações do Senhor, manifestas sob 
a forma de visnu-tattva, tais como o avatara Matsya (kesava dhrta- 
mina-sarira jaya jagad-Isa hare), chamam-se vibhava. 


As orações Harmsa-guhya 


VERSO 46 


adt à ga seien Park: | 
IRA AR SII STRE: E 


tapo me hrdayam brahmars 
tanur vidya kriyakrtih 
angâni kratavo jatã 
dharma atmásavah suráh 


tapah—austeridades, tais como o controle da mente, yoga mística 
'£ meditagáo; me—Meu; Ardayam—coragáo; brahman—ó brahmana; 
tanuh—o corpo; vidya—o conhecimento proveniente da escritura 
Védica; kriya—atividades espirituais; akrtih—forma; arngâni—os 
membros do corpo; kratavah—as cerimônias ritualísticas e sacrifí- 
cios mencionados na literatura védica; jatah—completos; dharmah— 
os princípios religiosos mediante os quais executam-se as cerimônias 
fitualísticas; 21m4—Minha alma; asavah—ares vitais; surdh—os se- 
mideuses que, em diferentes departamentos do mundo material, 
executam as Minhas ordens. 











v TRADUCAO 

Meu querido bráhmana, a austeridade sob a forma de meditação 
é Meu coração, o conhecimento védico sob a forma dos hinos e 
mantras constitui Meu corpo, e as atividades espirituais e emoções 
extáticas são Minha verdadeira forma, As cerimônias ritualísticas 
& sacrifícios, quando apropriadamente conduzidos, são os vários 
membros do Meu corpo, a invisível boa fortuna decorrente das ati- 
vidades piedosas ou espirituais constituem Minha mente, e os semi- 
deuses que, em vários departamentos, executam Minhas ordens, são 
Minha vida e alma. 


SIGNIFICADO 
Às vezes, Os ateistas argumentam que, uma vez que Deus é invi- 
Sivel aos seus olhos, eles não acreditam em Deus. É para eles que 
o Senhor Supremo está descrevendo um método através do qual 
pode-se ver Deus em Sua forma impessoal. Como afirmam os sastras, 
as pessoas inteligentes podem ver Deus em Sua forma pessoal, mas 
se alguém está muito ansioso por ver a Suprema Personalidade de 
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Deus imediatamente, face a face, pode ver o Senhor Supremo através 
desta descrigáo, que retrata as várias partes internas e externas do 
Seu corpo. 

Ocupar-se em tapasya, ou abstenção de atividades materiais, é o 
primeiro passo da vida espiritual. Depois, vêm as atividades espiri- 
tuais, tais como a realização de sacrifícios ritualísticos védicos, o 
estudo do conhecimento védico, a meditação na Suprema Persona- 
lidade de Deus e o cantar do mahã-mantra Hare Krsna. Devem-se, 
também, respeitar os semideuses e compreender a sua posição, como 
agem e como administram as atividades dos vários departamentos 
deste mundo material. Dessa maneira, pode-se ver como Deus exis- 
te e como tudo é administrado perfeitamente devido à presença do 
Senhor Supremo. Como o Senhor diz no Bhagavad-gità (9.10): 


mayüdhyaksena prakrtih 
süyate sa-carücaram 

hetunünena kaunteya 
jagad viparivartate 


“Esta natureza material funciona sob a Minha direção, ó filho de 
Kunti, e produz todos os seres móveis e inertes. Seguindo-lhe as 
determinações, esta manifestação é criada e aniguilada repetidas 
vezes." Se alguém é incapaz de ver o Senhor Supremo embora, em 
Suas várias encarnações, Ele esteja presente como Krsna, de acordo 
com a orientação dos Vedas, através das atividades da natureza ma- 
terial, ele pode ver o aspecto impessoal do Senhor Supremo. 

Tudo aquilo que é feito sob a orientação dos preceitos védicos 
chama-se dharma; como descrevem os mensageiros de Yamarája 
(Bhãg. 6.1.40): 


veda-pranihito dharmo 
hy adharmas tad-viparyayah 
vedo náráyanah saksat 
svayambhúr iti susruma 


**Aquilo que está prescrito nos Vedas constitui dharma, os princípios 
religiosos, e o que se opõe a isto é irreligião. Os Vedas são direta- 
mente a Suprema Personalidade de Deus, Narãyana, e são autóge- 
nos. Foi Yamarája quem nos disse isto." 


Verso 47] As orações Hamsa-guhya 


A este respeito, Srila Madhvacãrya comenta: 


tapo 'bhimàni rudras tu 
visnor hrdayüm asritah 

vidyà rüpà tathaivomà 
visnos tanum upüsrità 


Srngàrüdy-àkrti-gatah 
kriyatmà püka-sasanah 

añgesu kratavah sarve 
madhya-dehe ca dharma-rãt 

prüno vàyus citta-gato 
brahmadyah svesu devatah 


Os vários semideuses estão agindo sob a proteção da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, e, de acordo com suas diversas ações, eles recebem 
diferentes nomes. 

i VERSO 47 


Amara neq famem ais | 
dma ER fga: RON 


aham evüsam evàgre 
nanyat kiñicantaram bahih 
samjnüna-mütram avyaktam 
prasuptam iva visvatah 


aham—Eu, a Suprema Personalidade de Deus; eva—somente; 
üsam-—existia; eva—com certeza; agre—no começo, antes da criação; 
na—náo; anyat—outra; kiñca—coisa alguma; antaram—além de 
Mim; bahih—externa (uma vez que a manifestagáo cósmica é exter- 
na ao mundo espiritual, o mundo espiritual já existia antes do mundo 
material); samjñana-mátram—apenas a consciência das entidades 
vivas; avyaktam—imanifesta; prasuptam—sono; ¡va—como; visva- 
tah—durante todo o. 


TRADUÇÃO 
Antes da criação desta manifestação cósmica, Eu existia sozinho 
com Minhas próprias potências espirituais. A consciência, então, 





252 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 4 


estava imanifesta, assim como a consciéncia fica imanifesta durante 
o sono. 
SIGNIFICADO 

A palavra aham denota uma pessoa. Como explicam os Vedas, 
nityo nityànam cetanas cetanânam: O Senhor é o eterno supremo 
entre inúmeros eternos e o ser vivo supremo entre inúmeros seres 
vivos. O Senhor é uma pessoa que também possui aspectos impes- 
soais. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (1.2.11): 


vadanti tat tattva-vidas 
tattvam yaj jünam advayam 
brahmeti paramátmeti 
bhagaván iti sabdyate 


“Os transcendentalistas eruditos que conhecem a Verdade Absolu- 
ta. chamam esta substáncia náo-dual de Brahman, Paramátma ou 
Bhagavãân.” Só após a criação é que se fez referência ao Paramátma 
e ao Brahman impessoal; antes da criação, existia apenas a Suprema 
Personalidade de Deus. Como se declara firmemente no Bhagavad- 
gita (18.55), o Senhor pode ser compreendido apenas através da 
bhakti-yoga. A causa última, a suprema causa da criação, é a Su- 
prema Personalidade de Deus, que pode ser compreendido apenas 
através de bhakti-yoga. Ele náo pode ser compreendido mediante 
análise filosófica especulativa ou meditação, uma vez que todos esses 
processos passaram a existir após a criação material. As pondera- 
ções impessoal e localizada a respeito do Senhor Supremo são, até 
certo ponto, materialmente contaminadas. Portanto, o verdadeiro 
processo espiritual é a bhakti-yoga. Como o Senhor diz, bhaktya mam 
abhijanâti: “Somente através do serviço devocional é que posso ser 
compreendido,” Conforme indica aqui a palavra aham, antes da 
criação, o Senhor existia como pessoa. Ao vê-lO como uma pessoa 
que estava belamente vestida e ornamentada, o Prajápati Daksa, 
através do serviço devocional, pôde realmente experimentar o signi- 
ficado dessa palavra aham, 

Toda pessoa é eterna. Porque o Senhor diz que antes da criação 
(agre) existia como pessoa e também continuará existindo após a 
aniquilação, Ele é eternamente uma pessoa. Portanto, Srila Visva- 
nátha Cakravarti Thákura cita esses versos do Srimad-Bhãgavatam 
(10.9.13-14): 


As oracóes Hamsa-guhya 


na cántar na bahir yasya 
na pürvam nàpi càparam 

pürváparam bahis cantar. 
jagato yo jagac ca yah 


tam matvatmajam avyaktam 
martya-lingam adhoksajam 

gopikolükhale dàmnà 
babandha prakrtam yathã 


A Personalidade de Deus apareceu em Vrndavana-como filho de mãe 
Yasoda, que amarrou o Senhor com uma corda, assim como uma 
mãe comum amarra um filho material. De fato, a forma da Supre- 
ma Personalidade de Deus (sac-cid-ananda-vigraha) não é constituída 
de divisões externa e interna, porém, quando Ele aparece sob Sua 
própria forma, as pessoas sem inteligência julgam-nO uma pessoa 
comum. Avajânanti mar madhá manusim tanum asritam: embora 
Ele advenha em Seu próprio corpo, que jamais passa por transfor- 
mações, os mitdhas, aqueles que não têm inteligência, pensam que; 
para vir'sob a forma de uma pessoa, o Brahman impessoal assumiu 
um corpo material. Os seres vivos comuns aceitam corpos materiais, 
mas tàl fenómeno não se aplica à Suprema Personalidade de Deus. 
Como a Suprema Personalidade de Deus é a consciência Suprema, 
nesta passagem afirma-se que sariyjhiâna-mãtram: embora a consciên- 
cia da Suprema Personalidade de Deus seja a origem de tudo, a cons- 
ciência original, a consciência de Krsna, estava imanifesta antes da 
criação. No Bhagavad-gita (2.12), o Senhor diz que “Jamais houve 
um tempo em que Eu não existisse, nem tu, nem todos estes reis; 
e no futuro nenhum de nós deixará de existir.” Assim, a pessoa do 
Senhor é a Verdade Absoluta no passado, no presente e no futuro. 

A este respeito, Madhvacárya cita dois versos do Matsya Purana: 


nànà-varno- haris tv.eko 
bahu-sirsa-bhujo rüpàt 

asil laye tad-anyat tu 
süksma-rüpam sriyam vinã 


asuptah supta iva ca 
militakso *bhavad dharih 
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anyatranadarad visnau 
Sris ca lineva kathyate 

süksmatvena harau sthünàl 
linam anyad apisyate 


Após a aniquilação de tudo, o Senhor Supremo, devido à Sua sac- 
cid-ananda-vigraha, permanece sob Sua forma original, porém, como 
as outras entidades vivas têm corpos materiais, a matéria imerge na 
matéria, e a forma sutil da alma espiritual permanece dentro do corpo 
do Senhor. O Senhor não dorme, mas as entidades vivas comuns 
ficam adormecidas até a próxima criação. Pessoas sem inteligência 
pensam que, após a aniquilação, a opulência do Senhor Supremo 
inexiste, mas isto não é verdade. No mundo espiritual, a opulência 
da Suprema Personalidade de Deus permanece incólume, porém, no 
mundo material é que tudo é dissolvido. Brahma-tina, a imersão no 
Brahman Supremo, não é verdadeira lina, ou aniquilação, pois, após 
a criação material, a forma sutil que está imersa na refulgência 
Brahman regressará ao mundo material e reassumirá uma forma 
material. Descreve-se isto como bAhütvà bhütvà praliyate. Quando 
o corpo material é aniquilado, a alma espiritual permanece sob uma 
forma sutil, que mais tarde adquire outro corpo material. Isto é 
válido em relação às almas condicionadas, mas a Suprema Perso- 
nalidade de Deus continua eternamente em Sua consciência e corpo 
espiritual originais. 





VERSO 48 


Ags ga. UE: | 
AAA: ATA AAA NEC 


mayy ananta-gune "nante 
gunato guna-vigrahah 

yadastt tata evadyah 
svayambhüh samabhüd ajah 


mayi—em Mim; ananta-gune—possuindo poténcias ilimitadas; 
anante—ilimitada; gunatah—de Minha poténcia conhecida como 
maya; guna-vigrahah—o Universo, que é o resultado dos modos da 
natureza; yada—quando; astt—ele passou a existir; tatah—então; 


Verso 50] As orações Harinsa-guhya 


eva—na verdade; adyah—o primeiro ser vivo; svayambhüh—o 
Senhor Brahmã; samabhiit-—nasceu; ajah-—-embora não tivesse mãe 
material. 
TRADUÇÃO 

Eu sou o reservatório de potência ilimitada, e portanto sou co- 
nhecido como ilimitado ou onipenetrante. De Minha energia ma- 
Aerial, a manifestação cósmica apareceu dentro de Mim, e nesta 
manifestação universal apareceu o ser principal, o Senhor Brahma, 
que é tua fonte e náo nasce de alguma máe material. 





SIGNIFICADO 

Esta é uma descricáo da história da criacáo universal. A causa 
¡primordial é o próprio Senhor, a Pessoa Suprema. DEle, Brahmá 
é criado, e Brahmã encarrega-se dos afazeres universais. Os afaze- 
res universais da criação material dependem da energia material da 
Suprema Personalidade de Deus, que, portanto, é a causa da criação 
material. Toda a manifestação cósmica é descrita aqui como guna- 
vigrahah, a forma das qualidades do Senhor. Da forma cósmica uni- 
versal, a primeira criatura é o Senhor Brahmã, que é a causa de todas 
as entidades vivas. Com relação a isto, Srila Madhvacârya descreve 
Os ilimitados atributos do Senhor: 


praty-ekaso gunanam tu 
nihsimatvam udiryate 

tadünantyam tu gunatas 
te cânantã hi sankhyayã 

ato 'nanta-guno visnur 
gunato 'nanta eva ca 


Parüsya saktir vividhaiva srayate: o Senhor tem inúmeras potências, 
todas as quais são ilimitadas. Portanto, o próprio Senhor e todas 
as Suas qualidades, formas, passatempos e parafernália também são 
ilimitados. Porque tem atributos ilimitados, o Senhor Visnu é co- 
mhecido como Ananta. 

VERSOS 49—50 


sam aa ma dita: | 
e a RAR RS 
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aa ANRA adsa qu | 
magra A tet 


sa vai yada mahâdevo 
mama viryopabrmhitah 

mene khilam ivatmanam 
udyatah svarga-karmani 


atha me 'bhihito devas 
tapo "tapyata darunam 

nava visva-srjo yusmãn 
yenàdàv asrjad vibhuh 


sah—esse Senhor Brahmá; vai—na verdade; yada—quando; mahá- 
devah—o principal de todos os semideuses; mama—Minha; virya- 
upabrmhitah—ganhando ímpeto com a poténcia; mene—achou-se; 
khilam—incapaz; iva—como se; ütmünam-—ele próprio; udyatah— 
tentando; svarga-karmani—na criação dos afazeres universais; 
atha—naquele momento; me—por Mim; abhihitah—aconselhado; 
devah—esse Senhor Brahma; tapah—austeridade; atapyata—reali- 
zou; darunam—extremamente difícil; nava—nove; visva-srjah—im- 
portantes personalidades para criar o Universo; yusman—todos vós; 
yena—por quem; ddau—no comego; asrjat—criou; vibhuh—o grande. 


TRADUCAO 

Quando, inspirado por Minha energia, o principal senhor do Uni- 
verso, o Senhor Brahma [Svayambhü], tentava criar, achou-se in- 
capaz disto. Portanto, dei-lhe alguns conselhos e, de acordo com 
as Minhas instruções, submeteu-se a austeridades extremamente di- 
fíceis. Devido a essas austeridades, o grande Senhor Brahma foi 
capaz de criar nove personalidades para ajudá-lo nas funções da 
criação, e estás incluído entre elas. 


SIGNIFICADO 
Nada é possível sem tapasya. Entretanto, devido às suas austeri- 
dades, o Senhor Brahmã recebeu o poder de criar todo este Universo. 
Pela graça do Senhor, quanto mais nos ocupamos em austeridades, 
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tanto mais nos tornamos poderosos. Portanto, Rsabhadeva aconse- 
lhou a Seus filhos que tapo divyarh putraka yena sattvam suddhyed: 
“Para alcançar a divina posição de serviço devocional, a pessoa deve 
Ocupar-se em peniténcias e austeridades. Através dessa atividade, 
seu coração purifica-se.”” (Bhãg. 5.5.1) Em nossa existência mate- 
rial, somos impuros, e, portanto, não podemos fazer nada maravi- 
lhoso, mas se, através da tapasya, purificarmos nossa existência, 
poderemos, pela graça do Senhor, fazer coisas maravilhosas. Por- 
tanto, como se enfatiza neste verso, a tapasya é muito importante. 


VERSO 51 


em quem GA TR: 
AR A A A AA AZ 


esa pañcajanasyañga 
duhità vai prajapateh 

asiknt náma patnitve 
prajesa pratigrhyatâm 


esa—isto; pañcajanasya—de Pañcajana; ariga—ó Meu querido 
filho; duhita—a filha; vai—na verdade; prajapateh—outro prajapati; 
asiknT nama—chamada Asikni; patnitve—como tua esposa; prajesa— 
Ó prajapati; pratigrhyatam—que ela seja aceita, 


TRADUÇÃO 
Ó Meu querido filho Daksa, o Prajapati Paficajana tem uma filha 
chamada Asikni, a qual te ofereço para que a aceites como esposa. 


VERSO 52 


rg af gas | 
rra aga aña rl 


mithuna-vyavaya-dharmas tvam 
praja-sargam imam punah 

mithuna-vyavaya-dharminyam 
bhúriso bhavayisyasi 
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mithuna—de- homem. e. mulher; vyavaya—atividades :sexuais; 
dharmah—quem aceita através da prática religiosa; tvam-—tu; prajà- 
sargam-—criação de entidades vivas; imam-— isto; punah—novamen- 
te; mithuna—de homem e mulher unidos; vyavãya-dharminyam— 
nela, tendo relação sexual de acordo com a prática religiosa; 
bhürisah—um grande número; bhavayisyasi—trarás à existência. 


TRADUÇÃO 

Portanto, como homem e mulher, uni-vos através da atividade 
sexual, e dessa maneira, através da relação sexual, serás capaz de 
gerar centenas de filhos no ventre dessa jovem para aumentar a 
população. 

SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (7.11), o Senhor diz que-dharmaviruddho bhúte- 
su kâmo "smi: “Eu sou o sexo que não vai de encontro aos princípios 
religiosos.” O intercurso sexual ordenado pela Suprema Personali- 
dade de Deus é dharma, princípio religioso, mas não visa ao gozo 
dos sentidos. Os princípios védicos não permitem a prática do gozo 
dos sentidos através do intercurso sexual. Com o único propósito 
de gerar filhos é que alguém pode seguir a sua natural tendência à 
atividade sexual. Portanto, neste verso, o Senhor disse a Daksa: 
“Esta jovem te é oferecida apenas para atividade sexual destinada 
a gerar filhos, e não para algum outro propósito. Ela é muito fértil, 
e portanto serás capaz de ter tantos filhos quantos puderes gerar.” 

A este respeito, Srila Vi$vanâtha Cakravarti Thãkura assinala que 
Daksa recebeu facilidades para intercurso sexual ilimitado. Em sua 
vida anterior, Daksa também era conhecido como Daksa, porém, 
enquanto executava sacrifícios, ele ofendeu o Senhor Siva, e assim 
sua cabeca foi substituída pela de um bode. Depois, devido à sua 
condição degradada, Daksa abandonou sua vida, mas, porque man- 
teve os mesmos ilimitados desejos sexuais, submeteu-se a rigorosas 
austeridades com as quais satisfez o Senhor Supremo, que então deu- 
lhe ilimitada potência para o intercurso sexual. 

Deve-se notar que, embora seja obtida pela graça da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, essa facilidade para intercurso sexual não é ofe- 
recida aos devotos avançados, que estão livres de desejos materiais 
(anyabhilasita-sinyam). Com relação a isto, é bom notar que, se os 
rapazes e moças americanos ocupados no movimento da consciência 
de Krsna quiserem avançar em consciência de Krsna para alcançar 
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O benefício supremo de prestar serviço amoroso ao Senhor, deverão 
evitar de entregar-se a estas condições favoráveis à prática sexual. 
Portanto, aconselhamos que a pessoa deve pelo menos abster-se do 
sexo ilícito. Mesmo que alguém tenha oportunidade de praticar ativi- 
dade sexual, contudo, ele deve aceitar voluntariamente restringir a 
prática sexual apenas à procriação, e esquivar-se de qualquer outro 
propósito. Kardama Muni também recebeu facilidade para ativida- 
des sexuais, mas quase não sentia desejo de praticar isso. Portanto, 
após gerar filhos no ventre de Devahúti, Kardama Muni tornou-se 
inteiramente renunciado. Moral da história: se alguém quer voltar 
ao lar, voltar ao Supremo, deve voluntariamente restringir sua vida 
sexual. O sexo deve ser aceito somente tanto quanto necessário, e 
nào de modo ilimitado. 

Ninguém deve ficar pensando que, pelo fato de ter obtido facili- 
dades para sexo ilimitado, Daksa tenha recebido o favor do Senhor. 
'Os versos seguintes revelaráo que Daksa voltou a cometer uma ofensa, 
desta vez, aos pés de lótus de Nárada. Portanto, embora a vida sexual 
Seja o gozo máximo no mundo material, e embora, pela graça de 
Deus, alguém possa ter oportunidade de gozo sexual, ele corre o risco 
de cometer ofensas. Daksa estava vulnerável a praticar essas ofensas, 
€ portanto, falando estritamente, não foi favorecido de fato pelo 
Senhor Supremo. Ninguém deve buscar o Senhor em troca do favor 
de obter ilimitada potência de vida sexual, 


VERSO 53 


ereta st: at gaga nup 
aa aa fa URI 


tvatto “dhastat prajah sarva 
mithunt-bhaya mayaya 

madiyaya bhavisyanti 
harisyanti ca me balim 


tvattah—tu; adhastat—após; prajah—as entidades vivas; sarvah— 
todas; mithuni-bhiya—tendo vida sexual; mayaya—devido á influén- 
cia ou facilidades da energia ilusória; madivayã-—Minha; bhavisyan- 
fi—eles tornar-se-ào; harisyanti—eles ofereceráo; ca—também; 
me—a Mim; balim—presentes. 
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TRADUÇÃO 
Após gerares muitas centenas e milhares de filhos, eles também 
se deixarão cativar por Minha energia ilusória e, como tu, ocupar- 
se-ão na prática de atividade sexual. Porém, devido à Minha mi- 
sericórdia contigo e com eles, também serão capazes de dar-Me 
presentes em devoção. 


VERSO 54. 


A SIA 
an ira aa rara: | 
aia e rada afi ae 


srrsuka uvaca 
ity uktva misatas tasya 
bhagavan visva-bhavanah 
svapnopalabdhürtha iva 
tatraivantardadhe harih 


SriSukah uvaca—Sukadeva Gosvámi continuou a falar; ¡ri—assim; 
uktva—dizendo; misatah tasya—enquanto ele (Daksa) olhava pes- 
soalmente; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; visva- 
bhavanah—que cria os afazeres universais; svapna-upalabdha-arthah— 
um objeto obtido em sonho; iva—como; tatra—lá; eva—com certeza; 
antardadhe—desapareceu; harih—o Senhor, a Suprema Personali- 
dade de Deus. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Depois que o criador de todo o 
Universo, a Suprema Personalidade de Deus, Hari, falou dessa ma- 
neira na presença do Prajápati Daksa, desapareceu imediatamente, 
como se fosse um objeto experimentado em sonho. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Quarto Capítulo do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “As 
orações Hamsa-guhya oferecidas ao Senhor pelo Prajâpati Daksa.” 


CAPÍTULO CINCO 


Nãrada Muni é amaldiçoado 
pelo Prajàpati Daksa 


Este capítulo conta como todos os filhos de Daksa foram liberta- 
dos das garras da energia material ao seguirem o conselho de Nàra- 
da, que, entretanto, foi amaldicoado por Daksa. 

Influenciado pela energia externa do Senhor Visnu, o Prajápati 
Daksa gerou dez mil filhos no ventre de sua esposa, Pàricajani. Esses 
filhos, que tinham o mesmo caráter e mentalidade, eram conhecidos 
tomo Haryasvas. Recebendo de seu pai ordens para formarem uma 

pulacáo cada vez maior, os Haryasvas rumaram para o Ociden- 
Ie, e se estabeleceram na região onde o rio Sindhu (atualmente, o 
Indo) desemboca no Mar Arábico. Naqueles dias, era esta a locali- 
zação de um lago santo chamado Nãrayana-saras, onde havia muitas 
pessoas santas. Os Haryasvas começaram a praticar austeridades, 
penitências e meditação, que são as características da conceituada 
ordem de vida renunciada. Contudo, ao ver que esses rapazes ocupa- 
'Vam-se nessas meritórias austeridades simplesmente para procriação 
material, Srila Nárada Muni julgou que seria melhor livrá-los dessa 
tendência. Nárada Muni descreveu aos rapazes a meta última da vida 
E aconselhou-os a não se tornarem simples karmis que geram filhos. 
Então, todos os filhos de Daksa iluminaram-se e partiram, para 
munca mais voltar. 

O Prajápati Daksa, que ficou muito consternado com a perda de 
seus filhos, gerou no ventre de sua esposa Páñcajani outros mil 
filhos, e ordenou-lhes que gerassem progênie. Esses filhos, chamados 
Savalasvas, com o propósito de gerar filhos, também ocuparam-se 
em adorar o Senhor Visnu, mas Nárada Muni convenceu-os a tor- 
narem-se mendicantes e relegarem a atividade de gerar filhos. Tendo 
sido duas vezes frustrado em suas tentativas de aumentar a popula- 
ção, o Prajápati Daksa ficou muito furioso com Nárada Muni e 
amaldiçoou-o, dizendo que, no futuro, não conseguiria permanecer 
em parte alguma. Como era plenamente qualificado e muito tole- 
rante, Nãrada Muni aceitou a maldição de Daksa. 
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VERSO 1 

MEA Sa 
valia aa Aaa: 1 
gaim paaa RN 





uka uvāca 

tasyam sa paricajanyam vai 
visnu-mayopabrmhitah 

haryasva-samjñian ayutam 
putrün ajanayad vibhuh 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; tasyâm-—nela; sah— 
Prajápati Daksa; paricajanyam—sua esposa chamada Pàri 
vai—na verdade; visnu-maya-upabrmihitah—tendo sido capacitado 
pela energia ilusória do Senhor Visnu; haryasva-samjñán—chamados 
de Haryasvas; ayutam—dez mil; putrün—filhos; ajanayat—gerou; 
vibhuh—sendo poderoso. 








TRADUCAO 
Srila Sukadeva Gosvàmi prosseguiu: Impelido pela energia ilusória 
do Senhor Visnu, o Prajapati Daksa gerou dez mil filhos no ventre 
de Paricajani [Asikni]. Meu querido rei, esses filhos eram chamados 
Harya$vas. 


VERSO 2 


ARRE E a | 
Fea sora sl ga lr Ul 


aprthag-dharma-silas te 
sarve daksayanã nrpa 

pitrà proktah praja-sarge 
praticim prayayur disam 


aprthak-—semelhantes em; dharma-silah-—bom caráter e compor- 
tamento; te—eles; sarve—todos; daksayanah—os filhos de Daksa; 
nrpa—ó rei; pitrü—pelo pai; proktàh—mandados; praja-sarge—quce 
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mumentassem a população; praficim—ocidental; prayayuh—eles 
foram para; disam—a direção. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, no que se refere ao fato de serem corteses e de 
obedecerem às ordens de seu pai, todos os filhos do Prajapati Daksa 
tinham muito em comum. Ao receberem dele a ordem de que geras- 
sem filhos, todos dirigiram-se para o Oeste. 


VERSO 3 


a aa rea: 
a a ara a 


tatra nürayana-saras 
tirtham sindhu-samudrayoh 
sangamo yatra sumahan 
muni-siddha-nisevitam 


tatra—naquela diregáo; nárayana-sarah—o lago chamado Náráya- 
na-saras; firtham— lugar sacratíssimo; sindhu-samudrayoh—do rio 
Sindhu e do mar; sarigamah—confluéncia; yatra—onde; sumahat— 
grandíssimos; muni—por sábios; siddha—e seres humanos perfeitos; 
Risevitam—treqüentado. 





TRADUCAO 
No Oeste, onde o rio Sindhu desemboca no mar, existe um grande 
lugar de peregrinacáo conhecido como Náráyana-saras, no qual 
vivem muitos sábios e outras pessoas avançadas em consciência 
espiritual. 


VERSOS 4—5 


aqua aaa: 
A mA a esga lS 
a a a ar aa: 
Sa a an «ud Edid 
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tad-upasparsanüd eva 
vinirdhüta-malàsayah 

dharme paramahamsye ca 
protpanna-matayo "py uta 


tepire tapa evogram 
pitrüdesena yantritàh 

praja-vivrddhaye yattan 
devarsis tàn dadarsa ha 


tat—desse lugar sagrado; upasparsanat—de banharem-se naquela 
água ou tocá-la; eva—apenas; vinirdhüta—afastados por completo; 
mala-asayah—cujos desejos impuros; dharme—ás práti ürama- 
hamsye—executadas pela mais elevada classe de samnyásis; ca— 
também; protpanna—altamente inclinadas; matayah—cujas mente: 
api uta—embora; tepire—eles executaram; tapah—peniténcias; eva— 
com certeza; ugram—rigorosas; pitr-adesena—devido à ordem do 
pai; yantritah—ocupados; praja-vivrddhaye—com o propósito de 
aumentar a populagáo; yattan—prontamente; devarsih—o grande 
sábio Nárada; (an—a. eles; dadarsa—visitou; ha—na verdade. 

















TRADUÇÃO 

Nesse lugar sagrado, os Haryasvas passaram a tocar as águas do 
lago e a banharem-se nelas regularmente. Ficando sempre mais pu- 
rificados, desenvolveram tendências de agir como paramaharsas. 
Entretanto, porque seu pai lhes havia ordenado a aumentar a popu- 
lação, executaram severas austeridades a fim de realizar-lhe os de- 
sejos. Um dia, ao ver que, para o simples propósito de aumentar 
a população, esses rapazes executavam tão melindrosas austeridades, 
o grande sábio Nãrada aproximou-se deles. 


VERSOS 6—8 


sara ma da: ad rra A d 
ra qa Wu TER 5 
Aaa al fe a! 
e aid da iu v dt 


Narada Muni é amaldicoado por Daksa 


guiada ad Al 
ed Rand aa ada wen 


uváca cátha harya$vah 
katham sraksyatha vai prajah 
adrstvantarh bhuvo yüyam 
balisa bata palakah 


tathaika-purusam rüstram 
bilarn cadrsta-nirgamam 

bahu-rüpàm striyañ capi 
pumarhsarh purscali-patim 


nadim ubhayato vàhàm 
pañca-pañcadbhutam grham 

kvacid dhamsamñ citra-katham 
ksaura-pavyam svayam bhrami 





uvaca—ele disse; ca—também; atha—assim; haryasvah—ó Harya- 
$vas, filhos do Prajápati Daksa; katham-——por que; sraksyatha—ge- 
rareis; vai—na verdade; prajah—progénie; adrstva—náo tendo visto; 
antam—o fim; bhuvah—desta Terra; yayam—todos vós; bálisah— 
inexperientes; bata—oh!; palakah—embora sejais príncipes governan- 
tes; tathà—assim também; eka—um; purusam—homem; rüstram— 
reino; bilam—o buraco; ca—também; adrsta-nirgamam—do qual 
náo há como sair; bahu-rapam—assumindo muitas formas; striyam— 
à mulher; ca—e; api—mesmo; pumürmisam—o homem; purnscalr- 
patim—o esposo de uma prostituta; nadim—um rio; ubhayatah— 
em ambas as direções; vaham-—que flui; parica-pafica-—de cinco vezes 
cinco (vinte e cinco); adbhutam—uma maravilha; grham—a casa; 
kvacit—em alguma parte; harisam—um cisne; citra-katham—cuja 
história é maravilhosa; ksaura-pavyam-—feito de lâminas afiadas e 
raios; svayam-—ele próprio; bhrami-—girando. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nãrada disse: Meus queridos Haryasvas, ainda 
não vistes os confins da Terra. Há aí um reino onde vive apenas 
um homem e onde há um buraco do qual ninguém sai depois de ter 
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entrado nele. Há ali uma mulher extremamente incasta, que se enfei- 
ta com várias roupas atrativas, e esse homem é seu esposo. Naquele 
reino, há um rio que corre em ambas as direções, um maravilhoso 
lar feito de vinte e cinco elementos, um cisne que vibra sons varie- 
gados e um objeto que gira automaticamente e que é feito de lâmi- 
nas afiadas e de raios. Ainda não vistes nada disto, e portanto, sois 
rapazes inexperientes sem conhecimento avançado. Como, então, 
poderíeis constituir prole? 


SIGNIFICADO 

Nárada Muni percebeu que, como viviam naquele lugar sagrado, 
os rapazes conhecidos como Haryasvas já se haviam purificado e 
praticamente estavam prontos para a liberação. Por que, então, de- 
veriam ser encorajados a enredar-se na vida familiar, a qual é tão 
escura que, tendo entrado nela, ninguém jamais consegue deixá-la? 
Através desta analogia, Nárada Muni pediu-lhes que ponderassem 
se deveriam seguir a ordem de seu pai e enredarem-se na vida fami- 
liar. Indiretamente, pediu-lhes que descobrissem no âmago de seus 
corações a presença da Superalma, que é o Senhor Visnu, pois só 
então é que eles realmente seriam experientes. Em outras palavras, 
aquele que está demasiadamente absorto em seu envolvimento ma- 
terial e que não olha para o âmago de seu coração fica cada vez mais 
enredado na energia ilusória. O propósito de Nárada Muni era fazer 
os filhos do Prajápati Daksa concentrarem sua atenção na percepção 
espiritual, ao invés de envolverem-se nos comuns e, mesmo assim, 
complicados, afazeres de povoar o mundo. Prahlâda Maháraja deu 
a seu pai esse mesmo conselho (Bhãg. 7.5.5): 





tat sadhu manye 'sura-varya dehinàm 
sada samudvigna-dhiyam asad-grahãt 

hitvatma-patam grham andha-küpam 
vanam gato yad dharim asrayeta 


No poço escuro da vida familiar, tendo aceito um corpo temporá- 
rio, a pessoa vive cheia de ansiedades. Quem deseja livrar-se desta 
ansiedade deve imediatamente deixar a vida familiar e refugiar-se 
na Suprema Personalidade de Deus, em Vrndávana. Nárada Muni 
aconselhou aos Haryasvas a não entrarem na vida familiar. Uma 
vez que eles já eram avançados em conhecimento espiritual, por que 
dar-se ao contratempo de envolver-se com isto? 
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VERSO 9 


> aqua fa | 
gera À i aR gN 


kathamh sva-pitur adesam 
avidvârhso vipascitah 
anurüpam avijnaya 
aho sargam karisyatha 


katham—como; sva-pituli—do vosso próprio pai; ddesam—a 
'ordem; avidvarisah—ignorando; vipascitah—onisciente; anurüpam— 
adequada para vós; avijiaya—sem conhecer; aho—oh!; sargam—a 
eriacáo; karisyatha—realizareis. 


TRADUÇÃO 
— Oh! vosso pai é onisciente, mas não conheceis sua verdadeira 
ordem. Sem conhecer o verdadeiro propósito que existe em vosso 
pai, como constituireis progênie? 


VERSO 10 


ara Sa 
a da aa! 
amada as a RRA iei 


srissuka uvaca 
tan nisamyâtha haryasvà 
autpattika-manisayü 
vacah kitar tu devarseh 
svayam vimamrsur dhiya 


$rr-sukah uvüca—$ri Sukadeva Gosvàmi disse; tat—isto; nisa- 
mya—ouvindo; atha—em seguida; haryasvah—todos os filhos do 
Prajapati Daksa; autpattika—naturalmente despertos; manisaya— 
por serem introspectivos; vacah—da fala; kútam—o enigma; tu— 
mas; devarseh—de Nárada Muni; svayam-—eles próprios; vimamr- 
Suh—refletiram em; dhiya—com plena inteligência. 
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TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami disse: Ouvindo essas enigmáticas palavras 
de Nãrada Muni, os Haryaívas, sem ajuda alheia, analisaram-nas 
com sua própria inteligência: 


VERSO 11 


iaa Mada anik A | 
Ne a falo Aran 11220 


bhah ksetram jiva-samjñam yad 
anadi nija-bandhanam 
adrstvà tasya nirvànarn 
kim asat-karmabhir bhavet 


bhúh—a Terra; ksetram—o campo de atividades; jIva-samjnam—a 
designacáo do ser vivo espiritual que fica atado a diversos resultados 
de atividades; yaí—as quais; anadi—existindo desde tempos imemo- 
riais; nija-bandhanam—causando seu próprio cativeiro; adrstva— 
sem ver; tasya—disto; nirvânam—a cessação; kim—que benefício; 
asat-karmabhih—com atividades fruitivas temporárias; bhavet-—pode 
haver. 





TRADUÇÃO 

[Os Haryasvas entenderam da seguinte maneira o significado das 
palavras de Nàrada.] A palavra **bhüh'' [**a Terra] refere-se ao 
campo de atividades. O corpo material, que é o resultado das ações 
executadas pelo ser vivo, é o seu campo de atividades, e lhe confere 
falsas designações. Desde tempos imemoriais, ele tem recebido várias 
espécies de corpos materiais, que são as raízes que o deixam cativo 
do mundo material, Se alguém tolamente ocupa-se em atividades 
fruitivas temporárias e não busca pôr termo a este cativeiro, que pro- 
veito haverá em suas ações? 




















GNIFICADO 

Nárada Muni falou aos Haryasvas, os filhos do Prajápati Daksa, 
mencionando dez temas alegóricos — o rei, o reino, o rio, a casa, 
os elementos físicos e assim por diante. Após ponderarem isto, os 
Haryasvas concluíram que a entidade viva aprisionada em seu corpo 
busca a felicidade, mas não se interessa em descobrir o método de 
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livrar-se de seu aprisionamento. Este verso é muito importante, uma 
Vez que todas as entidades vivas no mundo material são muito ativas 
E obtiveram determinadas espécies de corpos. Um homem trabalha 
dia e noite em busca de gozo dos sentidos, e, na tentativa de obter 
gozo dos sentidos, animais como porcos e cães também trabalham 
dia e noite. Sem conhecer a condição da alma engaiolada dentro do 
Corpo, os pássaros, as feras e todas as outras entidades vivas con- 
dicionadas ocupam-se em várias atividades. Especialmente quem 
Dbteve corpo humano tem o dever de agir de maneira tal que possa 
libertar-se deste seu aprisionamento, porém, sem buscar as instru- 
ções de Nárada ou do seu representante na sucessão discipular, as 
pessoas ocupam-se cegamente em atividades corpóreas para desfru- 
far de maya-sukha — da felicidade inconstante e temporária. Não 
sabem como livrar-se do seu aprisionamento material. Rsabhadeva, 
portanto, disse que semelhantes atividades não são recomendáveis, 
lima vez que encarceram repetidas vezes a alma num corpo sujeito 
ds três classes de misérias da existência material. 

11 Os-Haryasvas, os filhos do Prajápati Daksa; puderam logo:com- 
preender o significado das instrugóes de Nárada. Nosso movimento 
da consciéncia de Krsna destina-se-especialmente a dar esta ilumi- 
ação. Estamos tentando iluminar a humanidade para que as pessoas 
possam compreender que, praticando tapasya, devem trabalhar ar- 
duamente para atingir a auto-realização e conseguir libertar-se do 
contínuo cativeiro de nascimentos, mortes, velhice e doença a que 
Se submetem em sucessivos corpos. Maya, contudo, é muito forte; 
ela é muito hábil em colocar impedimentos no caminho que vai dar 
mesta compreensão. Portanto, às vezes, alguém vem ao movimento 
ida consciência de Krsna mas novamente cai nas garras de maya, não 
compreendendo a importância deste movimento. 


VERSO 12 


RÃ TT IA | 
reg ga: Pode iua MA 


eka evesvaras turyo 
bhagaván svásrayah parah 

tam adrstvabhavam pumsah 
kim asat-karmabhir bhavet 
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ekah—um; eva—na verdade; isvarah— controlador supremo; 
turyah—a quarta categoria transcendental; bhagavan—a Suprema 
Personalidade de Deus; sva-asrayah-—independente, sendo Seu 
próprio refúgio; parah-—transcendental a esta criação material; tam-— 
a Ele; adrstva--não vendo; abhavam—que é não-nascido e não- 
criado; pumsah-—de um homem; kim—que benefício; asat-karma- 
bhih—com atividades fruitivas temporárias; bhavet—poderá haver. 


TRADUÇÃO 

[Nárada Muni dissera haver um reino formado apenas de um 
homem. Os Haryasvas compreenderam o significado desta afirma- 
ção.) O único desfrutador é a Suprema Personalidade de Deus, que 
observa tudo o que ocorre em toda parte. Pleno de seis opulências, 
Ele independe de quem quer que seja. Ele nunca está sujeito aos três 
modos da natureza material, pois é sempre transcendental a esta 
criação material. Se, mediante o seu avanço em conhecimento e suas 
atividades, os membros da sociedade humana não compreendem o 
Supremo, mas parecem apenas cães e gatos e, dia e noite, trabalham 
mui arduamente tentando obter felicidade temporária, qual será o 
benefício dessas suas atividades? 


SIGNIFICADO 

Nárada Muni mencionara um reino onde existe apenas um rei que 
não tem competidores: O mundo espiritual em toda a sua extensão, 
e, especificamente, a manifestação cósmica, tem apenas um proprie- 
tário.e desfrutador — a Suprema Personalidade de Deus, que trans- 
cende a esta manifestação material. O Senhor, portanto, é descrito 
como turya, existindo na quarta plataforma. Ele também é descrito 
como abhava. A palavra bhava, que significa “nasce”, vem da pa- 
lavra bhú, “ser”. Como se afirma no Bhagavad-gità (8.19), bhütva 
bhütvà praliyate: as entidades vivas no mundo material devem nascer 
e perecer repetidas vezes. A Suprema Personalidade de Deus, entre- 
tanto, não é bhütvà nem praltyate; Ele é eterno. Em outras pala- 
vras, diferentemente dos seres humanos e dos animais que, devido 
ao fato de desconhecerem a alma, submetem-se a repetidos nasci- 
mentos e mortes, Ele nào é obrigado a nascer. Krsna, a Suprema 
Personalidade de Deus, não está sujeito a essas mudanças de corpo, 
e quem pensa o contrário pode ser considerado um tolo (avajânanti 
màm müdhà máànusira tanum asritam). Nãrada Muni aconselha os 
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seres humanos a náo desperdicarem o seu tempo simplesmente pu- 
lando como cães e macacos; sem verdadeiro beneficio. Cabe ao ser 
humano compreender a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 13 


RR ra aaa! 
A e A a 


pumán naivaiti yad gatva 
bila-svargam gato yathà 
pratyag-dhámávida ¡ha 
kim asat-karmabhir bhavet 


pumün—o ser humano; na—náo; eva—na verdade; eti—volta; 
yat—á qual; gatva—tendo ido; bila-svargam—a região do sistema 
planetário inferior conhecida como Paátála; gatah—ido; yatha— 
tomo; pratyak-dhama—o refulgente mundo espiritual; avidah—do 
homem sem inteligência; iha—neste mundo material; kim—que 
benefício; asat-karmabhih—com atividades fruitivas temporárias; 
bhavet—poderá haver. 


TRADUÇÃO 

[Nàrada Muni descrevera a existência de um bila, um buraco, no 
qual, tendo alguém entrado, jamais retorna de lá. Os Haryaśvas en- 
tenderam o significado desta alegoria]. É muito difícil ver regressar 
alguém que tenha entrado no ema planetário inferior chamado 
Pátàla. Do mesmo modo, se alguém entra em Vaikuntha-dhàma 
Ipratyag-dhama], não retorna a este mundo material. Se existe esse 
lugar, ao qual chegando, ninguém retorna a esta miserável condi- 
ção, por que agir como macacos e ficar pulando no mundo material 
temporário, deixando de ver ou compreender semelhante lugar? Que 
adianta isso? 








SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gita (15.6), yad gatvã na nivartante 
lad dhàma paramam mama: existe uma região à qual, chegando 
alguém, ele não retorna ao mundo material. Essa região tem sido 
descrita muitas e muitas vezes. Em outra passagem do Bhagavad- 
gita (4.9), Krsna diz: 
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janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktvã deham punar janma 
naiti màm eti so "rjuna 


**Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu aparecimen- 
toe atividades, ao deixar este corpo, não volta a nascer no mundo 
material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” 

Se alguém entende devidamente Krsna, que é descrito como o Rei 
Supremo, não retorna aqui, após abandonar seu corpo material, Este 
verso do Srimad-Bhagavatam descreve este fato. Puman naivaiti yad 
gatva: ele não volta a este mundo material, mas volta ao lar, volta 
ao Supremo, para levar uma vida eterna, bem-aventurada e plena 
de conhecimento. Por que as pessoas não ligam para isto? Qual o 
benefício de voltar a nascer neste mundo material, ora como ser hu 
mano, ora como semideus, e ora como gato ou cão? Qual o benefício 
em desperdiçar o tempo dessa maneira? Krsna afirma peremptoria- 
mente no Bhagavad-gitã (8.15); 


mám upetya punar janma 
duhkhalayam asasvatam 

nàpnuvanti mahütmünah 
samsiddhim paramãm gatah. 


*““Após Me terem alcançado, tendo obtido a perfeição máxima, as 
grandes almas, que são yogis devotados, jamais regressam a este 
mundo temporário, que é cheio de misérias.” Nosso verdadeiro in- 
teresse deve consistir em livrarmo-nos da repetição de nascimentos 
e mortes 'e alcançarmos a perfeição máxima da vida, vivendo no 
mundo espiritual como Rei Supremo. Nestes versos, os filhos de 
Daksa repetidas vezes dizem que kim asat-karmabhir bhavet: “Que 
adiantam atividades fruitivas impermanentes?” 


VERSO 14 


reto ge Rota ama 
ga AR Ze 
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nünà-rüpátmano buddhih 
svairiniva gunânvita 
tan-nistham agatasyeha 
kim asat-karmabhir bhavet 


nana—várias; rupa—que tem formas ou vestes; atmanah—da en- 
lidade viva; buddhih—a inteligência; svairint-—-uma prostituta que 
se enfeita prodigamente com diferentes espécies de roupas e ador- 
nos; iva—como; guna-anvita—dotada com o modo da paixão e assim 
por diante; tat-nistham-—a interrupção disto; agarasya—de alguém 
que não obteve; iha—neste mundo material; kim asat-karmabhih 
bhavet-—qual a utilidade de executar atividades fruitivas temporárias. 


TRADUÇÃO 
[Narada Muni descrevera uma mulher que é prostituta pro! 
Sional. Os Haryasvas compreenderam a identidade dessa mulher]. 
Misturada com o modo da paixão, a instável inteligência de toda 





entidade viva é como uma prostituta que muda de roupa só para 
atrair a atenção dos outros. Se alguém se ocupa plenamente em ati- 
vidades fruitivas temporárias e não compreende como isto está acon- 
tecendo, que realmente tem ele a lucrar? 


SIGNIFICADO 

Uma mulher que não tem marido declara-se independente, o que 
Significa dizer que ela se torna uma prostituta. Querendo que os 
homens prestem atenção na parte inferior de seu corpo, uma prosti- 
tuta geralmente tem vários estilos:de se vestir. Hoje em dia, tem se 
tornado moda a mulher andar praticamente nua, deixando a parte 
inferior do seu corpo bem descoberta, a fim de que os homens diri- 
jam a atenção para suas partes íntimas é corram em busca do gozo 
Sexual. Aplicar a inteligência em atrair a atenção do homem para 
A parte inferior do corpo é típico da inteligência de uma prostituta 
profissional. Igualmente, a inteligência da entidade viva que não en- 
Caminha sua atenção a Krsna, ou'ao movimento da consciência de 
Krsna, simplesmente muda de roupa, tal qual uma prostituta. Qual 
b benefício dessa inteligência tola? As pessoas devem ser inteligentes 
E conscientes de maneira tal que não precisem continuar mudando 
de um corpo a outro. 
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Os karmis mudam de profissão a todo momento, mas a pessoa 
consciente de Krsna náo muda de profissão, pois sua única ocupação 
é atrair a atenção de Krsna, cantando o mantra Hare Krsna e levan- 
do uma vida muito simples, sem precisar submeter-se a mudanças 
diárias impostas pelo modismo. Em nosso movimento da consciên- 
cia de Krsna, as pessoas que gostam de andar na moda aprendem 
a adotar uma única moda — a veste de vaisnava, com tilaka e cabe- 
ga raspada. A fim de tornarem-se fixas em consciência de Krsna, 
aprendem a sempre manter a mente, as vestes e a alimentação limpas. 
Qual a vantagem de mudar a aparência, usando ora cabelo comprido 
e barba grande, ora apresentando outro semblante? Isso não é bom. 
Ninguém deve desperdiçar seu tempo com essas atividades frívolas. 
Todos devem sempre fixar-se em consciência de Krsna e, com deter- 
minação resoluta, aceitar o tratamento ministrado sob a forma do 
serviço devocional. 


V 


pa de 
RÍA po il 


tat-sariga-bhramsitaisvaryam 
samsarantam kubhüryavat 
tad-gatir abudhasyeha 
kim asat-karmabhir bhavet 


RSO 15 





tat-sanga--mediante a associação com a inteligência prostituída; 
bhramsita-—extirpada; aisvaryam—a opulência da independência; 
samsarantam—submetendo-se ao.modo de vida material; ku-bharya- 
vat—tal qual alguém que possui uma esposa poluída; /at-gatih —os 
impulsos da inteligéncia poluída; abudhasya—daquele que desconhe- 
ce; iha—neste mundo; kim asat-karmabhih bhavet—qual pode ser 
o benefício de executar atividades fruitivas temporárias. 





TRADUCAO 
[Nàrada Muni também aludira a um homem que é o esposo da 
prostituta. Os Haryasvas compreenderam isto da seguinte maneira.) 
Se alguém se torna o esposo de uma prostituta, perde toda a inde- 
pendência. Igualmente, se a entidade viva tem inteligência poluída, 
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prolonga sua vida materialista. Frustrada pela natureza material, ela 
“Jem que seguir os impulsos da inteligência, a qual produz várias con- 
“lições de felicidade ou aflição. Se alguém realiza atividades fruitivas 
em tais condições, qual será o benefício? 


SIGNIFICADO 

A inteligência poluída -compara-se a uma prostituta. Quem não 
purificou sua inteligência fica sob o controle exercido por essa pros- 
fituta. Como se afirma no Bhagavad-gità (2.41), vyavasayatmika 
buddhir ekeha kuru-nandana: aqueles que'são realmente: sérios 
deixam-se conduzir por uma espécie de inteligência, a saber, a inte- 
ligéncia em consciéncia de Krsna. Bahu-sakha hy anantas ca bud- 
dhayo 'vyavasdyinam: quemnáo está fixo na inteligência adequada 
inventa muitos modos de vida. Ficando, assim, envolvido em ativi- 
Mades materi expõe-se aos diversos modos da natureza material 
E sujeita-se às vicissitudes da presumível felicidade e aflição. O 
homem que se torna esposo de uma prostituta não pode ser feliz. 
Do mesmo modo, alguém que segue os ditames da inteligéncia ma- 
ferial e da consciência material jamais será feliz. 

Devemos prudentemente entender as atividades da natureza ma- 
ferial. Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.27): 


prakrteh kriyamànàni 
gunaik karmàni sarvasah 

ahañkara-vimadhatma 
kartaham iti manyate 


!!Confusa, a alma espiritual, sob a influéncia dos trés modos da na- 
fureza material, julga-se autora das atividades que são de fato reali- 
zadas pela natureza.” Embora alguém siga os ditames da natureza 
material, num arroubo de felicidade, ele julga-se o dono e o esposo 
da natureza material. Os cientistas, por exemplo, vida após vida 
fentam ser os donos da natureza material, não se importando em 
Compreender a Pessoa Suprema, sob cuja direção tudo o que existe 
dentro deste mundo: material está se movendo. Tentando ser os se- 
nhores da natureza material, são deuses de imitação que declaram 
ao público que o avanço científico um dia será capaz de evitar o 
tontrole presumivelmente exercido por Deus. O fato, entretanto, é 
que -o:ser vivo; incapaz de controlar as leis de Deus, 'é forçado a 
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associar-se coma prostituta que se Ihe apresenta sobia forma da in- 
teligéncia poluída:e, em conseqüéncia, aceitar vários corpos mate- 
riais. Como se afirma no Bhagavad-gitã (13.22): 


purusah prakrti-stho hi 
bhunkte prakrti-jân gunün 

karanarh guna-sango "sya 
sad-asad-yoni-janmasu 


“Dessa forma, a entidade viva dentro da natureza material segue 
os métodos de vida, desfrutando dos três modos da natureza. Isto 
decorre de sua associação com essa natureza material. Assim, em 
várias espécies de vida, sujeita-se ao bem e ao mal.”* Se alguém se 
ocupa totalmente em atividades fruitivas temporárias e não resolve 
seu verdadeiro problema, que vantagem tira daí? 


VERSO 16 


gar quit 3ergeredfing 
qua amiga MR AAT 


srsty-apyaya-karim màyàrm 
vela-külanta-vegitam 
mattasya tâm avijñasya 
kim asat-karmabhir bhavet 


srsti—criação; apyaya—dissolução; Kkarim—aquele que causa; 
máyám—a energia ilusória; velã-kiila-anta-—perto das margens; ve- 
gitam—sendo muito rápida; mattasya—de alguém que está louco; 
tâm-—essa natureza material; avijÃasya—que não conhece; kim asat- 
karmabhih bhavet-—que benefício pode haver em executar atividades 
fruitivas temporárias. 





TRADUÇÃO 
[Narada Muni afirmara existir um rio que corre em ambas as di- 
reções. Os Haryasvas entenderam o significado desta afirmação.] 
A natureza material funciona de duas maneiras — através da criação 
e da dissolução. Assim, o rio da natureza material flui nas duas dire- 
ções. A entidade viva que, sem se dar conta, cai neste rio, submerge 
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“Em sua correnteza e, uma vez que a correnteza é mais impetuosa 
proximidades das margens do rio, ela é incapaz de escapar. Que 

“benefício há em alguém executar atividades fruitivas nesse rio de 
maya? 

) SIGNIFICADO 

Alguém pode estar submerso nas correntezas:do rio de mayd, mas 
Também pode livrar-se da correnteza; dirigindo-se às ribanceiras do 
conhecimento e da austeridade. Entretanto, perto dessas margens 
M correnteza é muito forte. Se alguém não entende- que está sendo 
fustigado pela correnteza, mas simplesmente ocupa-se em atividades 
fruitivas temporárias, que benefício obterá? 

No Brahma-samhita (5.44), há esta afirmação: 


srsti-sthiti-pralaya-südhana-saktir ekà 
rm chayeva yasya bhuvanáni bibharti durga 
e 
Maya-sakti, Durgã, está encarregada de srsri-sthiti-pralaya, criagào 


:dissolucào,-e ela age sob a diregào do Senhor Supremo (mayà- 

“dhyaksena prakrtih siayate sa-caracaram). Quando alguém cai no 
Jrio da ignorância, a correnteza sempre o arremessa para vários lu- 
igares, mas essa mesma mãyã também pode salvá-lo quando ele se 
“rende a Krsna ou torna-se consciente de Krsna. Consciência de Krsna 
É conhecimento e austeridade. Quem é consciente de Krsna busca 
gonhecimento na literatura védica e ao mesmo tempo pratica auste- 
tidades. 
Quem deseja libertar-se da vida material deve adotar a consciência 
le Krsna. Caso contrário, se ele assiduamente ocupa-se no suposto 
avanço da ciência, que benefício obterá? Se alguém é arrastado pelas 
ondas da natureza, que adianta ser grande cientista oufilósofo? A 
Ciência e filosofia mundanas também são criações materiais. Todos 
Wevem entender como mäyā funciona e como podem libertar-se das 
gaudalosas correntezas do rio da ignorância. Esta é a nossa primeira 
mbrigação. 





VERSO 17 


aña 
er Ri tap TT 
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pañca-vimsati-tattvanám 
puruso 'dbhuta-darpanah 

adhyütmam abudhasyeha 
kim asat-karmabhir bhavet 


pafica-vimsati—vinte e cinco; fattvanam-—dos elementos; puru- 
sah—a Suprema Personalidade de Deus; adbhuta-darpanah—que 
manifesta maravilhosamente; adhyátmam—o supervisor de todas as 
causas e efeitos; abudhasya—aquele que não conhece; iha—neste 
mundo; kim asat-karmabhih bhavet—qual pode ser o benefício de 
ocupar-se em atividades fruitivas temporárias. 


TRADUÇÃO 
[Narada Muni dissera existir uma casa feita de vinte e cinco ele- 
mentos. Os Haryasvas entenderam esta analogia.) O Senhor Supremo 
é o reservatório dos vinte e cinco elementos, e, como Ser Supremo, 
o responsável da causa e efeito, Ele os induz a manifestarem-se, Se 
alguém, desconhecendo essa Pessoa Suprema, ocupa-se em ativida- 
des fruitivas temporárias, que benefício obterá? 








SIGNIFICADO 

Os filósofos e cientistas realizam pesquisas acadêmicas para des- 
cobrir a causa original, mas devem executá-las cientificamente, e 
não caprichosamente nem através de teorias fantasiosas. A ciência 
da causa primordial é explicada em vários textos védicos. Athato 
brahma-jijñasa/ janmady asya'yatah. O Vedanta-sútra explica que 
se deve indagar acerca da Alma Suprema. Tal indagação sobre o 
Supremo chama-se brahma-jijñasa. A Verdade Absoluta, tattva, é 
explanada no Srimad-Bhagavatam (1.2.11): 


vadanti tat tattva-vidas 
tattvam yaj jhànam advayam 
brahmeti paramátmeti 
bhagaván iiti Sabdyate 


“Os transcendentalistas eruditos, que conhecem a Verdade Absolu- 
ta, chamam esta substância não-dual de Brahman, Paramãtmã ou 
Bhagavân.” A Verdade Absoluta aparece para os neófitos como 
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Brahman impessoal e para os yogTs místicos avançados, aparece como 
Paramatmã, a Superalma, mas os devotos, cujo avanço é maior, 
Pompreendem a Verdade Absoluta como o Senhor Supremo, Visnu. 

Esta manifestação cósmica material é uma expansão da energia 
lo Senhor Krsna, Visnu. 


eka-desa-sthitasyagner 
Ayotsna vistarint yathà 

parasya brahmanah saktis 
tathedam akhilam jagat 


ITudo o que vemos neste mundo é uma mera expansão de várias 
energias da Suprema Personalidade de Deus, que é como um fogo 
que, embora situado em um único lugar, ilumina a uma longa dis- 
fância.” (Visnu Purana) Toda a manifestação cósmica é uma expan- 
São do Senhor Supremo. Portanto, se alguém não realiza pesquisa 
para descobrir a causa suprema, mas ao invés disso falsamente 
Deupa-se em frívolas atividades temporárias, qual a vantagem de ele 
exigir ser reconhecido como importante cientista ou filósofo? Se 
Alguém não conhece a causa definitiva, que adianta sua pesquisa cien- 
Mfica e filosófica? 

A O purusa, a pessoa original — Bhagavân, Visnu — só pode ser 
gompreendido através do servico devocional, Bhaktya mam abhija- 
mati yaván yas casmi tattvatah: somente através do serviço devocional 
É que alguém pode entender a Pessoa Suprema, que está por trás 
de tudo. Deve-se tentar entender que os elementos materiais são a 
energia inferior do Senhor, a qual é separada, e que a entidade viva 
É a energia espiritual do Senhor. Tudo o que experimentamos, in- 
Elusive a matéria e a alma espiritual, a força viva, é uma mera com- 
binação de duas energias do Senhor Visnu — a energia inferior e 
Wi energia superior. Devem-se estudar seriamente os fatos concernen- 
fes à criação, manutenção e devastação, bem como o lugar perma- 
mente do qual nunca se precisa retornar (yad gatva na nivartante). 
A sociedade humana deve estudar isto, porém, ao invés de cultivar 
esse conhecimento, as pessoas sentem-se atraídas à felicidade 
femporária e ao gozo dos sentidos, que culminam em paixões incoe- 
rentes. Não há benefício nessas atividades; por isso, todos devem 
Weupar-se no movimento da consciência de Krsna. 
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VERSO 18 


ui A A | 
ferem ra Iu zt 


aisvaram sastram utsrjya 
bandha-moksünudarsanam 
vivikta-padam ajñaya 
kim asat-karmabhir bhavet 


aisvaram—trazendo compreensão acerca de Deus, ou da consciên 
cia de Krsna; sastram—a literatura védica; utsrjya—abandonando; 
bandha-—do cativeiro; moksa—e da liberagáo; anudarsanam—in- 
formando: sobre os caminhos; vivikta-padam—distinguindo entre 
espírito-e matéria; qjfidya--não conhecendo; kim asat-karmabhih 
bhavet-—qual pode sero valor das atividades fruitivas temporárias. 





TRADUÇÃO 

[Nárada Muni falara de um cisne. Ess ne é explicado neste 
verso.] Os textos védicos [Sastras] descrevem vividamente como se 
pode compreender o Senhor Supremo, a fonte de toda a energia ma- 
teríal e espiritual. Na verdade, eles se detém a explicar essas duas 
energias. O cisne [hamsa] é aquele que sabe o que é matéria e o que 
é espírito, que aceita a essência de tudo, e que explica os meios de 
cativeiro e os meios de liberação. As palavras das escrituras consis- 
tem em vibrações variadas, Se um patife tolo rejeita o estudo desses 
Sastras e ocupa-se em atividades temporárias, que adiantará? 








SIGNIFICADO 

O movimento da consciência de Krsna tem o intenso desejo de 
verter a literatura védica para a linguagem moderna, especialmente 
para as línguas ocidentais como o inglês, o francês e o alemão. Os 
líderes do mundo ocidental, a saber, os-americanos e os europeus, 
tornaram-se os ídolos da civilização moderna porque a população 
ocidental é muito sofisticada em atividades temporárias que trazem 
o avanço da civilização material. Um homem são, entretanto, vê que 
todas essas grandes atividades, embora talvez sejam muito impor- 
tantes para a vida temporária, nada têm a ver com a vida eterna. 
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O mundo inteiro está imitando a civilização materialista do Ocidente, 
e portanto, o movimento da consciência de Krsna está muito inte- 
fessado em transmitir conhecimento à população ocidental, tradu- 
Findo para as línguas ocidentais a original literatura védica sânscrita. 
PA palavra vivikta-padam refere-se ao processo de argumentos 
Núgicos concernentes à meta da vida. Se alguém não discute aquilo 
que é importante na vida, é posto na escuridào e tem que lutar pela 
existencia. Qual, entáo, o benefício deste avanco em conhecimen- 
fo? Apesar dos requintados arranjos para a educação universitária, 
H população do Ocidente está vendo seus estudantes tornarem-se 
hippies. Entretanto, o movimento da consciência de Krsna está ten- 
fando converter ao serviço de Krsna os desnorteados estudantes que 
Se tornaram dependentes das drogas, e ocupá-los nas melhores ati- 
Vidades de bem-estar para a sociedade humana. 


VERSO 19 


a af ei ad niaaa | 
Aaa RA US 


kala-cakram bhrami tiksnam 
sarvam niskarsayaj jagat 
svatantram abudhasyeha 
kim asat-karmabhir bhavet 
7 kala-cakram—a roda do tempo eterno; bhrami—girando automa- 
Mlicamente; (Tksnam—muito agudo; sarvam—tudo; niskarsayat—im- 
pulsionando; jagat—o mundo; sva-tantram-—independente, nào se 
importando com os chamados cientistas e filósofos; abudhasya—de 
Alguém que não conheça (o princípio tempo); iha—neste mundo ma- 
: kim asat-karmabhih bhavet—qual a utilidade de ocupar-se em 
Atividades fruitivas temporárias. 











TRADUÇÃO 
[Narada Muni referira-se a um objeto físico feito de lâminas afia- 
das e raios. Os Haryasvas compreenderam essa alegoria da seguinte 
maneira.) O tempo eterno move-se mui agudamente, como se fosse 
feito de lâminas e raios. Ininterrupto e plenamente independente, 
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ele impulsiona as atividades do mundo inteiro. Se alguém não tenta 
estudar o eterno elemento do tempo, que benefício pode obter ao 
executar atividades materiais temporárias? 


SIGNIFICADO 
Este verso explica as palavras ksaura-pavyari svayam bhrami, que 
se referem especialmente à órbita do tempo eterno. Afirma-se que 
o tempo ea maré não esperam por ninguém. De acordo com as ins- 
truções morais do grande político Cánakya Pandita: 


ayusah ksana eko "pi 

na labhyah svarna-kotibhih 
na cen nirarthakarn nitih 

kà ca hünis tato "dhika 


Nem sequer um único momento de nossa vida pode ser recuperado 
mesmo que às custas de milhóes de dólares. Portanto, deve consi- 
derar a enorme perda que sofre.quem desperdiga pelo menos um 
momento de sua vida. Vivendo como animal e não compreendendo 
a meta da vida, há quem tolamente pense que não há eternidade e 
que seus cinquenta, sessenta, ou, no máximo, cem anos, são tudo 
o que existe. Esta é a maior tolice, O tempo é eterno, e, no mundo 
material, o indivíduo passa por diferentes fases de sua vida eterna 
Aqui, o tempo é comparado a uma lâmina afiada. Com a lâmina 
deve-se cortar a barba, mas se não for manuseada cuidadosamente, 
a lâmina causará um desastre. Aconselha-se que ninguém cause um 
desastre, inutilizando sua vida. Todos devem ter o máximo cuidado 
em utilizar a sua vida para obter compreensão espiritual, ou cons: 
ciência de Krsna. 








VERSO 20 


qme fuge p We fem | 
$ aa gara Rot! 


Sastrasya pitur adesam 
yo na veda nivartakam 
kathai tad-anurapaya 
guna-visrambhy upakramet 
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= sastrasya—das escrituras; pituh—do pai; adesam-—as instruções; 
yuh—aquele que; na—náo; veda—entende; nivartakam—que provo- 
pu a interrupção do modo de vida material; katham—como; tat-anu- 
'Mipaya—para seguir as instruções dos sastras; guna-visrambhi—uma 
pessoa enredada nos três modos da natureza material; upakramet— 
pode ocupar-se em formar prole. 

P 

» TRADUÇÃO 

» |Narada Muni perguntara como é que alguém, ignorantemente, 
poderia desafiar seu próprio pai. Os Haryasvas entenderam o sigi 
ficado desta pergunta.) Devem-se aceitar as instruções contidas ori- 
ginalmente nos sastras. De acordo com a civilização védica, como 
evidência do segundo nascimento, à pessoa recebe um cordão sagra- 
Mo. Nasce pela segunda vez graças a ter recebido instruções sástricas 
transmitidas pelo mestre espiritual fidedigno. Portanto, os $astras, 
as escrituras, são o verdadeiro pai. Todos os Sástras ensinam que 


“us pessoas devem acabar com seu modo de vida material. Quem não 


gonhece o propósito das ordens do pai, isto é, dos Sastras, é um ig- 


morante. As palavras de um pai material que se esforça por ocupar 
seu filho em atividades materiais não são as verdadeiras instruções 
paternas. 


SIGNIFICADO 

O Bhagavad-gitã (16.7) diz que pravrttim ca nivrttim ca janã na 
vidur àsurah: os demônios, que são inferiores aos seres humanos, 
mas que não são incluídos entre os animais, não conhecem o signi- 
ficado de pravrtti e nivrtti, trabalho que deve ser realizado e traba- 
Iho:que nào deve ser realizado. No mundo material, toda entidade 
viva-tem o desejo insaciável de assenhorear-se do mundo material. 
Isto chama-se pravrtti-mãrga. Emtretanto, todos os sâstras aconse- 
lham nivríti-maãrga, ou que todos devem libertar-se do modo de vida 
materialista. Assim como: os sastras da civilização védica, que-é a 
mais antiga do mundo, outros Sastras concordam neste-ponto. Por 
Exemplo, nos sastras budistas, © Senhor Buddha recomenda-que as 
pessoas alcancem o nirvâna, abandonando o modo devida materia- 
lista. Na Bíblia, que também é sastra, prevalece o mesmo conselho: 
deve-se acabar com a vida materialista e regressar ao reino de Deus. 
Qualquer sastra que examinemos, especialmente o sastra védico, dá 
O mesmo conselho: todos devem abandonar sua vida materialista 
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eretornar à sua original vida espiritual, Sankarácárya também apre- 
senta a mesma conclusão. Brahma satyar jagan mithya: este mundo 
material, ou a vida materialista, é uma mera ilusão, e portanto todos 
devem cessar suas atividades ilusórias e chegar à plataforma de 
Brahman. 

A palavra sastra refere-se às escrituras, particularmente aos livros 
de conhecimento védico. Os Vedas — Sama, Yajur, Rg e Atharva — 
e quaisquer outros livros cujo conhecimento provém desses Vedas, 
são considerados textos védicos. O Bhagavad-gitã é a essência de todo 
o-conhecimento védico, e portanto, é a escritura cujas instruções 
devem ser especialmente aceitas. Nesta essência de todos os sastras, 
o próprio Krsna aconselha que:a pessoa-abandone todos os outros 
deveres e renda-se a Ele (sarva-dharmán parityajya màm ekarn sara- 
nam vraja). 

As pessoas devem aprender à seguir os princípios dos sastras: Ao 
oferecer iniciação, nosso movimento da consciência de Krsha pede 
que as pessoas cheguem à conclusão dos sastras, aceitando o conse- 
lho dado pelo supremo orador dos sastras, Krgna, esquecendo-se dos 
princípios do modo de vida materialista. Portanto, os princípios que 
aconselhamos são: não praticar sexo ilícito, não se intoxicar, não 
participar de jogos de azar e não comer carne. Quem é inteligente 
e foge destas quatro classes de atividades pode livrar-se da vida ma- 
terialista c regressar ao lar; regressar ao Supremo. 

Com relação às instruções do pai e da mãe, pode-se dizer que toda 
entidade viva, incluindo os insignificantes cães, gatos e serpentes, 
têm pai emãe. Portanto, ter pai e mãe materiais não é um privilégio. 
Em toda forma de vida, nascimento após nascimento, a entidade 
viva ganha um pai e uma máe. Na sociedade humana, contudo, se 
alguém fica satisfeito. com seu pai e máe materiais e com as instru- 
ções destes e não dá continuidade ao seu progresso e deixa de aceitar 
um mestre espiritual para educar-se de acordo com os sastras, de- 
certo permanecerá na escuridão. Pai e-mãe materiais só são-impor- 
tantes se eles estiverem interessados em educar seu filho a livrar-se 
das garras: da morte. Como ensina Rsabhadeva (Bhag. 5:5.18): pita 
na sa'syãj janant na sá syat/ ma mocayed yah samupeta-mrtyum. 
Ninguém deve lutar por tornar-se pai ou mãe se não puder salvar 
seu filho do perigo da morte iminente. Os pais que não sabem como 
salvar seu filho nào tém valor algum porque semelhantes pais podem 
ser obtidos em qualquer forma de vida, mesmo entre gatos, cães e 


lerso 20] rada Muni é amaldicoado por Daksa 285 


assim por diante. Apenas pai-e máe que possam sublimar seu filho 
plataforma espiritual são pais autênticos. Portanto, desacordo com 
Sistema védico afirma-se que janmanã jayate sadrah: ao nascer de 

Pai é mãe materiais, a pessoa é Südra. O propósito de sua vida, en- 
Imetanto, é ela tornar-se brahmana, homem de primeira classe. 
à Um homem inteligente de primeira classe é chamado brahmana 
porque conhece o Brahman Supremo, à Verdade Absoluta. De acordo 
Bom as instruções védicas, fad-vijnanartham sa gurum evâbhigacchet: 
para conhecer essa ciência, a pessoa deve aproximar-se de um guru 
fidedigno, de um mestre espiritual que iniciará o discípulo com o 
gordão sagrado para que este possa entender o conhecimento védi- 
EO: Janmanã jayate sadrah sarskarãd dhi bhaved dvijah. Tornar-se 
brahmana através do empenho de um mestre espiritual auténtico 
Ehama-se sariiskara. Após a iniciação, a pessoa ocupa-se em estudar 
pssastras, que ensinam o discipulo a libertar-se da vida materialista 
E voltar ao lar, voltar ao Supremo. 
2250 movimento da co: ncia de Krsna está ensinando este conhe- 
'gimento superior através do qual abandona-se a vida materialista 
para voltar ao Supremo; mas, infelizmente, muitos pais não estão 
mada satisfeitos com este movimento. Não só os pais de nossos dis- 
gípulos, mas muitos homens de negócios também estão insa 

porque ensinamos nossos discípulos 'a abandonarem a intoxicação, 
o consumo de carne; o sexo ilícito e os jogos de azar. Se'o movi- 
mento da consciência-de Krsna.se implantar, os presumíveis homens 
de negócios terão que fechar seus matadouros, cervejarias e fábricas 
decigarro. Portanto, eles também estão com muito medo. Entre- 
tanto, só nos resta ensinar nossos discípulos a-livrarem-se do modo 
de vida materialista. Para salvá-los da-repetição de nascimentos e 
mortes, temos que mostrar-lhes o oposto da vida material. 

Narada Muni, portanto, aconselhou'aos Haryasvas, os filhos do 

Prajápati Daksa, que, ao invés de constituírem prole, seria melhor 
partirem e lançarem-se no encalço da perfeição e da compreensão 
espiritual, de acordo com as instruções dos sastras. A importância 
tos sastras é mencionada no Bhagavad-gitã (16.23): 


yah sastra-vidhim utsrjya 
vartate kama-kâratah 

na sa siddhim avapnoti 
na sukham na paràm gatim 
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“Quem-rejeita os preceitos dos sastras e, por capricho, age a seu 
critério, jamais alcançará a perfeição da vida, e, muito menos, a feli 
cidade. Tampouco ele regressa ao lar, regressa ao mundo espiritual.” 


VERSO 21 


a A A A | 
YA A ÍA NR 


iti vyavasitã rajan 
haryasvã eka-cetasah 

prayayus tar parikrampa 
panthanam anivartanam 


iti—assim; vyavasitah—estando plenamente convictos das ins- 
truções de Nárada Muni; rajan—ó: rei; haryasvah—os filhos do 
Prajápati- Daksa; -eka-cetasah—sendo todos da mesma opinião; 
prayayuh-—partiram; tam—Nárada Muni; parikramya—circungiran- 
do; panthànam-—no caminho; anivartanam-—que nào traz ninguém 
de volta a este mundo material, 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou; Meu querido rei, após ouvirem as 
instruções de Narada, os Haryasvas, os filhos do Prajápati Daksa, 
ficaram firmemente convictos. Todos eles acreditaram em suas ins- 
truções e chegaram à mesma conclusão. Aceitando-o como mestre 
espiritual, eles circungiraram esse grande sábio e seguiram o cami- 
nho do-qual ninguém regressa a este mundo. 





SIGNIFICADO 

Com este verso podemos aprender o significado da iniciação e 
quais são os deveres do discípulo e do mestre espiritual. O mestre 
espiritual jamais ensina a seu discípulo: **Pegue um mantra de mim, 
pague-me tanto em dinheiro, e, praticando este sistema de yoga, você 
ficará muito hábil na vida materialista.” Este dever não é digno do 
mestre espiritual, Ao contrário, o mestre espiritual ensina ao discípu- 
lo como abandonar a vida materialista, e cabe-ao discípulo assimilar- 
lhe as instruções e, por fim, seguir o caminho-de volta ao lar, de 
volta ao Supremo, de onde ninguém regressa a este mundo material. 
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Após ouvirem as instruções de Nárada Muni, os Harya$vas, os 
filhos do Prajapati Daksa, decidiram não se emaranhar na vida ma- 
ferialista, na qual teriam de gerar centenas de filhos dos quais, entào, 
Euidariam. Este seria um compromisso desnecessário. Os Haryasvas 
não estavam interessados ematividades piedosas ou impiedosas. Seu 
pai materialista instruíra-os a aumentar a populagáo, porém, devi- 
do ás palavras de Narada Muni, eles não deram atenção àquela 
instrução. Narada Muni, como mestre espiritual deles, deu-lhes as 
instruções sástricas de que eles deveriam abandonar este mundo ma- 
ferial, e, como discípulos fidedignos, eles acataram-lhe as instruções. 
Ninguém deve esforçar-se em perambular rumo a diferentes siste- 
mas planetários dentro deste Universo, pois, mesmo que alguém vá 
mo sistema planetário mais elevado, Brahmaloka, tem que retornar 
(kste punye martya-lokam visanti). Os esforços dos karmis são uma 
mera perda de tempo. Devemos esforçar-nos em voltar ao lar, voltar 
“ao Supremo: Esta é a perfeição da vida. Como o Senhor diz no 
Bhagavad-gitã (8.16): 


abrahma-bhuvanal lokah 
punar âvartino 'rjuna 

mám upetya tu kaunteya 
punar janma na vidyate 


“Desde o planeta mais elevado do mundo material até o mais baixo, 
todos são lugares de misérias, onde ocorrem repetidos nascimentos 
e mortes. Mas aquele que:alcança Minha morada, ó filho de Kunti, 
jamais volta a nascer.” 


VERSO 22 


aaa Ea! 
aai Aara aaga: RRI 


svara-brahmani nirbhāta- 
hrsikesa-padambuje 

akhandam cittam avesya 
lokan anucaran munih 
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svara-brahmani—no som espiritual; nirbháta—pondo com nitidez 
diante da mente; Arsikesa—de Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus, o senhor dos sentidos; padambuje—os pés de lótus; akhan- 
dam—inquebrantável; cittam—consciéncia; | Zvesya—ocupando; 
lokàn—todos os sistemas planetários; arucarat—viajou por; munih— 
o grande sábio Nàrada Muni: 


TRADUÇÃO 

As sete notas musicais — sa, r, gã, ma, pa, dha e ni — são usadas 
nos instrumentos musicais, mas, originalmente, vieram do Sâma 
Veda. O grande sábio Narada vibra os sons que descrevem os pas- 
satempos do Senhor Supremo. Através dessas vibrações transcen- 
dentais, tais como Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare 
Hare/ Hare Râma, Hare Ráma, Rama Ráma, Hare Hare, ele fixa 
a mente nos pés de lótus do Senhor. Logo, de maneira direta, ele 
percebe Hrsikesa, o senhor dos sentidos. Após libertar os Haryasvas, 
Naárada Muni continuou viajando pelo: lemas planetários, sua 
mente sempre fixa nos pés de lótus do Senhor. 





SIGNIFICADO 
Nesta passagem, descreve-se a virtude do grande sábio Nárada 
Muni. Ele sempre canta sobre os passatempos do Senhor e liberta 
as almas caidas, enviando-as de volta ao Supremo. Com relação a 
isto, Srila Bhaktivinoda Thákura canta: 


nãrada-muni, bajaya vina, 
“radhikã-ramana'-nâme 
nâma amani, udita haya, 


bhakata-gita-sâme 


amiya-dhàrà; varise ghana, 
sravana-yugale giyã 
bhakata-jana, saghane nace, 


bhariya apana hiya 


madhurt-púra, asaba past”, 
mataya jagata-jane 
keha và kande, keha vá náce, 


keha müte mane mane 
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pañca-vadana, nārade dhari’; 
premera saghana rola 
kamalasana, naciya bale, 
‘bola bola hari bola’ 


sahasrānana, parama-sukhe, 
“hari hari’ bali’ gāya 

nāma-prabhāve, matila visva, 
nama-rasa sabe paya 


$ri-krsna-nama, rasane  sphuri^; 
purà'la âmãra asa 
sri-rapa-pade, yücaye ihd, 
bhakativinoda dasa 


(O significado desta cangáo é que Nárada Muni, a grande alma, toca 
um instrumento de corda chamado vmd, no qual vibra o som radhika- 
ramana, que é outro nome de Krsna. Logo que ele tange as cordas, 
todos os devotos começam a responder, fazendo uma belíssima vi- 
bração. Acompanhado pelo instrumento de'corda, o canto parece 
uma chuva de néctar, e, arrancando até a última gota de prazer, todos 
Os devotos dançam em êxtase. Enquanto dançam, eles parecem lou- 
camente embriagados de êxtase, comio sè tivessem ingerido a bebida 
chamada madhuri-pira. Alguns choram, outros dançam, e alguns 
outros, embora incapazes de dançar em público, dançam dentro de 
seus corações. O Senhor Siva abraça Nárada Muni é começa a falar 
com voz extática, e, vendo 6 Senhor Siva dançando com Narada, 
O Senhor Brahmã também junta-se a eles, dizendo: “Por favor, todos 
cantai “Hari bol! Hari bol” Indra, o rei dos céus, também decide 
juntar-se com grande satisfação e começa a dançar e cantar “Hari 
bol! Hari bol!” Dessa maneira, por influência da vibração trans- 
gendental do santo nome de Deus, todo o Universo torna-se extático. 
Bhaktivinoda Thàkura diz: **Quando o Universo torna-se extático, 
meu desejo é satisfeito. Portanto, oro aos pés de lótus de Rüpa Go- 
svâmi que este canto de harer nâma possa prosseguir sempre assim."* 

O Senhor Brahmã é o guru de Narada Muni, que, por sua vez, 
€ o guru de Vyásadeva, e este é o guru de Madhvacarya. Assim, a 
Gaudiya-Madhva-sampradaya está na sucessão discipular de Nárada 
Muni. Os membros desta sucessão discipular — em outras palavras, 
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os membros do movimento da consciéncia de Krsna — devem seguir 
os passos de Nárada Muni, cantando a vibração transcendental Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare 
Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. Para libertar as almas condicio- 
nadas, eles devem ir a toda parte, vibrando o mantra Hare Krsna 
e as instruções do Bhagavad-gita, Srimad-Bhagavatam e Caitanya- 
caritâmrta. Isto satisfará a Suprema Personalidade de Deus. Pode 
avançar espiritualmente quem realmente segue as instruções de Nā- 
rada Muni. Se alguém satisfaz Nárada Muni, entáo, Hrsikesa. 
prema Personalidade de Deus, também fica satisfeito (yasya prasadad 
bhagavat-prasâdah). O mestre espiritual patente é o representante 
de Nàrada Muni; não há diferenças entre as instruções de Nãrada 
Muni e as do atual mestre espiritual, Tanto Nárada Muni quanto 
o atual mestre espiritual falam os mesmos ensinamentos de Krsna, 
o qual, no Bhagavad-gitã (18.65-66), diz: 





man-manà bhava mad-bhakto 
mad-yajt mámñ namaskuru 

mám evaisyasi satyam, te 
pratijane priyo 'si me 


sarva-dharmán parityajya 
mãm ekarh Saranam vraja 

aham tvâm sarva-papebhyo 
moksayisyâmi mã sucah 


““Pensa sempre em Mim e converte-te em Meu devoto. Adora-Me 
e oferece-Me tuas homenagens. Assim, virás a Mim impreterivel- 
mente. Eu te prometo isto porque és Meu amigo muito. querido. 
Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 
a Mim. Eu te libertarei de todas as reações pecaminosas. Não temas.” 


VERSO 23 
smi far pai araña! 
A ga ral 


nüsar nisamya putrünüm 
nàradàc chila-salinam 
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anvatapyata kah socan 
suprajastvam sucàm padam 


nãsam—a perda; nisamya-—ouvindo sobre; putranam—dos seus 
Tilhos; nàradat—cantada por Náàrada; sila-salinam-—que eram os me- 
Jhores entre as pessoas bem-comportadas; anvatapyata—sofreu; 
kah—Prajápati Daksa; Socan—lamentando-se; su-prajastvam—tendo 
«dez mil filhos bem-comportados; sucam—de lamentagáo; padam— 
posição. 


TRADUÇÃO 
Os Haryasvas, os filhos do Prajápati Daksa, eram filhos bem- 
comportados, cultos, mas infelizmente, devido às instruções de Nara- 
da Muni, desviaram-se da ordem de seu pai. Ao ouvir estas notícias, 
que lhe foram transmitidas por Nirada Muni, Daksa co- 
meçou a lamentar-se. Embora fosse pai desses filhos que eram tão 
bons, ele perdera-os a todos. Decerto, isto era deplorável. 


SIGNIFICADO 

Os Haryasvas, os filhos do Prajápati Daksa, decerto eram bem- 
comportados, eruditos e avançados, e, em acato à ordem do seu pai, 
foram executar austeridades para constituir família e gerar bons 
filhos. Mas Nárada Muni tirou vantagem desse seu bom comporta- 
mento e cultura para dissuadi-los de se'envolverem com este mundo 
material e convencê-los a usarem sua cultura e conhecimento para 
pôrtermo a seus afazeres materiais. Os Haryasvas acataram a ordem 
de Nàrada Muni, mas quando as notícias foram levadas ao Prajápati 
Daksa, o prajâpati, ao invés de ficar feliz com as ações de Nárada 
Muni, ficou extremamente melancólico. Do mesmo modo, em prol 
de-seu benefício último, estamos nos esforçando para trazer para 
o movimento da consciéncia de Krsna o maior número possível de 
rapazes, mas os pais desses rapazes que aderem a este movimento, 
sentindo-se muito pesarosos, estão se lamentando e fazendo contra- 
propaganda. Evidentemente, o Prajápati Daksa não fez propaganda 
contra Nárada Muni, mas depois, como veremos, Daksa amaldiçoou 
Nárada Muni em decorrência de suas atividades benévolas. A vida 
materialista funciona nesse contexto. O pai e a mãe materialistas 
querem que seis filhos ocupem-se em gerar filhos; lutem por condi- 
ções econômicas melhores e apodreçam-na vida materialista. Eles 
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não ficam tristes quando seus filhos tornam-se cidadãos inúteis e 
arruinados, mas lamentam-se quando eles se unem ao movimento 
da consciência de Krsna para aí alcançar a meta última da vida. Esta 
animosidade que os pais nutrem contra o movimento da consciên- 
cia de Krsna existe desde tempos imemoriais. Se mesmo Nàrada Muni 
foi condenado, que falar, então, de outros? Entretanto, Nárada 
Muni nunca abandona sua missão. Para libertar o maior número 
possível de almas caídas, ele continua tocando seu instrumento mu- 
sical e vibrando o som transcendental de Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare. 


VERSO 24 


A aa aaa: 1 
ATI US TATA ATE: MIR) 


sa bhüyah pañcajanyayam 
ajena parisantvitah 

putrán ajanayad daksah 
savalasvan sahasrinah 


sah—Prajápati Daksa; bhúayah—novamente; páñcajanyayam— 
no ventre de sua esposa Asikni, ou Páficajani; ajena— pelo Senhor 
Brahma; parisantvitah—sendo apaziguado; putrân—filhos; ajana- 
yat—gerou; daksah—Prajápati Daksa; savalasvan—chamados de 
Savalasvas; sahasrinah-— perfazendo mil. 





TRADUÇÃO 
Vendo que o Prajápati Daksa lamentava a perda de seus filhos, 
o Senhor Brahmã apaziguou-o com suas instruções, e depois disso 
Daksa gerou outros mil filhos no ventre de sua esposa Pancajani. 
Dessa vez, seus filhos tornaram-se conhecidos como Savalasvas. 


SIGNIFICADO 
O Prajâpati Daksa recebeu este nome porque era muito hábil em 
gerar filhos. (A palavra daksa significa ““hábil"'.) Primeiramente, 
ele gerou dez mil filhos no ventre de sua esposa; e quando perdeu 
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estes filhos — quando eles regressaram ao lar, regressaram ao Su- 
ipremo —, ele gerou outro grupo de filhos, conhecidos como Sava- 
lasvas. O Prajápati Daksa era muito hábil em gerar filhos, e-Narada 
Muni é muito hábil em libertar todas as almas condicionadas, fa- 
Fendo-as voltar ao lar, voltar ao Supremo. Portanto, quem.tem ha- 
bilidade material não chega a um acordo com Nãrada Muni, o qual 
fem habilidade espiritual, mas isso nào significa que Nàrada Muni 
'mbandonará sua ocupação de cantar ò mantra Hare Krsna: 


VERSO 25 


Aa a aaa a: à 


art reger Ago e RSI 


té ca pitrà samàdistah 
prajà-sarge dhrta-vratah 
nãrãyana-saro jagmur 
yatra siddhàh sva-pürvajàh 


te—esses filhos (os Savalásvas); ca—e; pitra—pelo pai; samadis- 
1dh—sendo mandados; prajd-sarge—de aumentar a progénie ou a 
populacào; dhrta-vratah—aceitaram votos; nüràyana-sarah—o lago 
sagrado chamado Náráyana-saras; jagmuh—foram para; yatra— 
onde; siddhah—aperfeicoaram-se; sva-pürva-jàh—seus irmáos mais 
velhos, que anteriormente haviamido para lá. 





TRADUÇÃO 
Em acato à ordem dada por seu pai, segundo a qual deveriam gerar 
filhos, o segundo grupo de filhos também dirigiu-se ao Narâyana- 
saras, o mesmo lugar onde seus irmãos haviam alcançado a perfeição 
ao seguirem as instruções de Nãrada. Submetendo-se a grandes votos 
de austeridade, os Savalasvas permaneceram nesse lugar sagrado, 


SIGNIFICADO 
O Prajápati Daksa enviou seu segundo grupo de filhos ao mesmo 
lugar onde seus outros filhos obtiveram a perfeição. Ele não hesitou 
em enviar seu segundo grupo-de filhos ao mesmo lugar, embora eles 
também pudessem tornar-se vítimas das instruções de Narada. De 
acordo coma cultura védica, antes de entrar na vida familiar para 
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gerar filhos, a pessoa, como brahmacãri, deve ser treinada na com- 
preensão espiritual. Este é o sistema védico. Portanto, o Prajapati 
Daksa enviou seu segundo grupo de filhos para obter aperfeiçoa- 
mento cultural, apesar do risco de que, devido às instruções de Na- 
rada, eles pudessem tornar-se tão inteligentes como seus irmãos mais 
velhos. Como pai zeloso, ele não hesitou em permitir que seus filhos 
recebessem instruções culturais atinentes à perfeição da vida; entre- 
gou a eles a decisão de escolher se prefeririam regressar ao lar, re- 
gressar ao Supremo, ou, então, nesse mundo material, apodrecer 
em várias espécies de vida. Em todas as circunstâncias, cabe ao pai 
dar educação aos seus filhos, que mais tarde devem decidir o cami- 
nho a seguir. Os pais responsáveis não devem obstar seus filhos que 
estão fazendo avanço-cultural no convívio do movimento da cons- 
ciência de Krsna. Este dever não é de pai. O dever do pai é dar ao 
seu filho completa liberdade de fazer sua escolha após tornar-se es- 
piritualmente avançado, deixando-o seguir as instruções do mestre 
espiritual. 





VERSO 26 


aqua RR i 
ara a vei AGE wed T: IRGI 


tad-upasparsanüd eva 
vinirdhüta-malasayah 

japanto brahma paramam 
tepus tatra mahat tapah 


tat—daquele lugar sagrado; upasparsanüt—banhando-se regular- 
mente na água; eva—na verdade; vinirdhüta—completamente purifi- 
cados; mala-asayah—de toda a sujeira acumulada dentro do coragáo; 
Japantah—cantando ou murmurando; brahma—mantras, comegan- 
do com o ori (tais como om tad visnoh paramarn padari sadà pasyan- 
ti sürayah); paramam—a meta ültima; tepuh—executavam; fatra— 
ali; mahat—grandes; tapah—peniténcias. 


TRADUÇÃO 
Em Narayana-saras, o segundo grupo de filhos executou penitên- 
cias da mesma maneira que o primeiro. Eles banharam-se na água 
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sagrada, e, através do contato com ela, tiraram de seus corações toda 
a sujeira presente sob a forma de desejos materiais, Eles murmura- 
vam mantras, começando com o omkára, e submetiam-se a um se- 
vero esquema de austeridades. 


SIGNIFICADO 

Todo mantra védico chama-se brahma porque cada mantra é pre- 
Eedido pelo brahmaksara (aum ou omkãra). Por exemplo: om namo 
bhagavate vasudevaya. No Bhagavad-gitã (7.8), o Senhor Krsna diz 
que pranavah sarva-vedesu: **Em todos os mantras védicos, Eu sou 
representado pelo pranava, ou omkãra.” Logo, cantar mantras vé- 
úlicos que começam com orikãra é cantar diretamente o nome de 
Krsna. Náo há diferença alguma. Quer alguém cante omkára ou 
dirija-se ao Senhor como “Krsna”, o significado é o mesmo, mas 
Srt Caitanya Mahaprabhu recomenda que nesta era todos cantem 
O mantra Hare Krsna (harer nama eva kevalam). Embora não haja 
diferença entre Hare Krsna'e os mantras védicos que começam com 


'oñikara, Sri Caitanya Maháprabhu, o líder do movimento espiri- 
tual desta era, recomenda que se cante Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare. 


VERSOS 27—28 


FRA a | 
AAA ER MON 
$ AAA YO AR | 

Rara matara mf IRON 


ab-bhaksah katicin másán 
katicid vayu-bhojanáh 

ürüdhayan mantram imam 
abhyasyanta idaspatim 


om namo náàràyanaya 
purusüya mahàtmane 

visuddha-sattva-dhisnyaya 
mahá-hamsaya dhimahi 
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ap-bhaksah—=bebendo apenas água; karicit másan—por alguns 
meses; katicit—por alguns; vayu-bhojandh—meramente respirando, 
ou “comendo ar; ürüdhayan-—adoravam; mantram imum-—este 
mantra, que náo é diferente de Náráyana; abhyasyantah—praticando; 
idah-patim—o mestre de todos os mantras, o Senhor Visnu; om-—ó 
Senhor; namah-—respeitosas reverências; naraãyanãya—ao Senhor 
Nàráyana; purusaya—a Pessoa Suprema; mahd-ütmane—a excelsa 
Superalma; visuddha-sattva-dhisnyaya—que está sempre situado na 
morada transcendental; maha-hamsadya—a grande Personalidade de 
Deus, que é como um cisne; dhimahi—sempre oferecemos. 





TRADUÇÃO 

Por alguns meses, os filhos do Prajápati Daksa bebiam apenas 
água e comiam apenas ar. Então, submetendo-se a grandes austeri- 
dades, eles recitavam este mantra: “Ofereçamos nossas respeitosas 
reverências a Narayana, a Suprema Personalidade de Deus, que 
sempre está situado em Sua morada transcendental, Como Ele é a 
Pessoa Suprema [paramaharnsa], ofereçamos-Lhe nossas respeito- 
sas reverências.”” 








Através destes versos fica evidente que o canto do mahã-mantra 
ou dos mantras védicos deve ser acompanhado de rigorosas austeri- 
dades. Em Kali-yuga, as pessoas não podem submeter-se a severas 
austeridades como aquelas mencionadas aqui —beber apenas água 
ou comer apenas ar por muitos meses. Ninguém pode imitar tal pro- 
cesso, mas pelo menos é bom submeter-se-a alguma austeridade, 
abandonando quatro práticas indesejáveis, a saber, sexo ilícito, con 
sumo de carne, intoxicação e jogos de azar. Qualquer pessoa pode 
facilmente praticar essa tapasya, e então o canto do mantra Hare 
Krsna não demorará a surtir efeito. Ninguém deve abandonar o pro- 
cesso de austeridade. Se possível, a pessoa deve banhar-se nas águas 
do Ganges ou do Yamunã, ou, na falta destes, deve banhar-se na 
água do mar. Este é um item de austeridade. Portanto, nosso movi- 
mento da consciência de Krsna estabeleceu dois centros enormes, 
um em Vrndãvana e o outro em Mayápur, Navadvipa, onde as 
pessoas podem banhar-se no Ganges ou no Yamunã, cantar o mantra 
Hare Krsna e assim tornarem-se perfeitas e regressar ao lar, regressar 
ao Supremo. 
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VERSO 29 


xf arf e ateh gs d 
Se ARE E ARA A IR 


iti tan api rajendra 
praja-sarga-dhiyo munih 

upetya nàradah prüha 
vücah kütàni pürvavat 


iti—assim; tàn—deles (os filhos do Prajâpati Daksa, conhecidos 
como Savalasvas); api—também; rájendra--ó rei Pariksit; praja- 
sarga-dhiyah-—que tinham a impressão de que gerar filhos era o dever 
mais importante; munih—o grande sábio; upetya—aproximando-se; 
núradah—Naárada; praha—disse; vacah—palavras; kafani—enigmá- 
ticas; pArva=vat—como: fizera anteriormente. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, acercando-se desses filhos do Prajapati Daksa, que 
estavam ocupados em tapasya para gerar filhos, Nárada Mui 
lhes palavras enigmáticas, assim como falara aos seus irmãos mais 
velhos. 





VERSO 30 


qum: da A Prd aa 
aaa gol ret: MIRO 


daksayanah samsgrnuta 
gadato nigamar mama: 

anvicchatànupadavirn 
bhratrnam bhratr-vatsalah 


daksayanah—ó filhos do Prajápati Daksa; samsrnuta—por favor, 
Ouvi com atenção; gadatah-—que estou falando; nigamam-=instru- 
ção; mama-—minha; anvicchata—segui; anupadavim—o caminho; 
bhratrnam-—dos vossos irmãos; bhratr-vatsalah-—ó vós que tendes 
muita afeição a vossos irmãos. 
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TRADUCAO 
Ó filhos de Daksa, por favor, prestai atenção enquanto digo-vos 
algumas palavras à guisa de instrução. Todos vós tendes muita 
afeição a vossos irmãos mais velhos, os Haryasvas. Portanto, deveis 
seguir-lhe o caminho. 


SIGNIFICADO 

Nãrada Muni encorajou o segundo grupo de filhos do Prajápati 
Daksa, despertando-lhes a afinidade natural que eles tinham pelos 
seus irmãos. Instou-os a seguir seus irmãos mais velhos, caso sentis- 
sem alguma afeição por eles. A afeição familiar é muito forte, e por 
isso Nãrada Muni usou esta tática de fazê-los lembrarem-se de sua 
relação familiar com os Haryasvas. Geralmente, a palavra nigama 
refere-se aos Vedas, mas aqui ela refere-se às instruções contidas nos 
Vedas. O Srimad-Bhagavatam diz que nigama-kalpa-taror galitam 
phalam: as instruções védicas são como uma árvore, da qual o 
Srimad-Bhagavatam é o fruto maduro. Nárada Muni está ocupado 
em distribuir este fruto, e portanto, em benefício da sociedade hu- 
mana ignorante, ele instruiu Vyásadeva a escrever este Maha-purâna, 
o:Srimad-Bhagavatám. 


anarthopasamam saksad 
bhakti-yogam adhoksaje 

lokasyajanato vidvams 
cakre satvata-samhitàm 





““As misérias materiais da entidade viva, as quais não fazem parte 
de sua verdadeira natureza, podem ser diretamente mitigadas através 
da yoga do serviço devocional. Porém, a massa da população não 
sabe disto, e portanto, o erudito Vyãsadeva escreveu esta literatura 
védica, que está vinculada com a Verdade Suprema.” (Bhag. 1.7.6) 
As pessoas estão sofrendo devido à ignorância e estão seguindo um 
caminho que não conduz à felicidade. Isto chama-se anartha. Com 
estas atividades materiais, nunca serão felizes, e portanto, Nãrada 
instruiu Vyasadeva a registrar as instruções do Srimad-Bhagavatam. 
Vyásadeva realmente procedeu conforme Nárada ordenara. O 
Srimad-Bhagavatam é ainstrugáo védica suprema. Galitari phalam: 
o fruto maduro dos Vedas é o Srimad-Bhagavatam. 
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VERSO 31 


rasa mf | 
a gag: go rolas are ies atl 


bhratrnam prayanam bhrata 
yo 'nutisthati dharmavit 

sa punya-bandhuh puruso 
marudbhih saha modate 


bhratrnam-—dos irmãos mais velhos; prãyanam-—o caminho; bhrã- 
14-—um irmáo fiel; yah—aquele que; anutisthati—segue; dharma-vit— 
conhecendo os princípios religiosos; sah—esta; punya-bandhuh— 
muitíssimo piedosa; purusah—pessoa; marudbhih—os semideuses 
dos ventos; saha—com; modate—goza a vida, 





Um irmão que conhece os pri ios da religião segue os passos 
de seus irmãos mais velhos. Como é muitíssimo elevado, semelhante 
irmão piedoso obtém a oportunidade de associar-se e desfrutar com 
semideuses, tais como os Maruts, que são todos afetuosos com seus 
irmãos. 


SIGNIFICADO 

De acordo com a crença que desenvolvem ao estabelecerem várias 
relações materiais, as pessoas elevam-se a diferentes planetas. Afirma- 
se aqui que alguém muito fiel a seus irmãos deve seguir um cami- 
nho semelhante ao que estes traçaram e, assim, ter oportunidade de 
promoverem-se a Marudloka. Nárada Muni aconselhou o segundo 
grupo dos filhos do Prajápati Daksa a seguir os irmãos mais velhos 
para, então, elevarem-se ao mundo espiritual. 








VERSO 32 


aee se aii: | 
sf stereo reta amo RR 


etavad uktvã prayayau 
nãrado "mogha-darsanah 
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te "pi cânvagaman mãrgam 
bhratrnâm eva máãrisa 


etavat—esse tanto; uktva—falando; prayayau—partiu daquele 
lugar; nãradah—o grande sábio Nárada; amogha-darsanah—cujo 
olhar é muito auspicioso; te—eles; api—também; ca—e; anvaga- 
man—seguiram; márgam—o caminho; bhratrnam—dos seus outros 
irmãos; eva—na verdade; mãrisa—ó grande rei ariano. 






Sukadeva Gosvami prosseguiu: O melhor entre os arianos avan- 
çados, após dizer tudo isto aos filhos do Prajapati Daksa, Nàrada 
Muni, cujo olhar misericordioso é infalível, partiu conforme plane- 
jara. Os filhos de Daksa seguiram o exemplo de seus irmáos mais 
velhos. Deixando de lado o projeto segundo o qual deveriam gerar 
filhos, eles ocuparam-se em consciéncia de Krsna. 


VERSO 33 


añ mdtdri ad a 
araña fra a AÑ NA 


sadhricinam praticinam 
parasyánupatharh gatàh 

nadyapi te nivartante 
pascimà yàminir iva 


sadhricinam-—completamente correto; praticinam-—acessível por 
meio de adoção de um modo de vida dirigido para a meta máxima, 
o serviço devocional; parasya—do Senhor Supremo; anupatham— 
o caminho; gatâh—trilhando; na—não; adya api-—mesmo até hoje; 
te—eles (os filhos do Prajápati Daksa); nivartante—voltaram; pas- 
cimãh— ocidentais (aquelas que passaram); yaminth-—noites; iva— 
como. 

TRADUÇÃO 

Os Savalasvas tomaram o caminho correto, que é acessível através 
de um modo de vida com o qual se alcança o serviço devocional, 
ou a misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. Como noites 
que rumaram para o Ocidente, eles não voltaram mais. 
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VERSO 34 


vafa: sana: 
Va TI 


etasmin kãla utpatân 
bahiin pasyan prajapatih 

pürvavan nürada-krtam 
putra-nüsam upasrnot 


etasmin—neste; kale—momento; utpatan—perturbacóes; bahin— 
Imuitas; pasvan—vendo; prajapatih—Prajàpati Daksa; pürva-vat— 
como antes; narada—pelo grande sábio Nàrada Muni; Krtam-—rea- 
lizada; putra-nasam—a. perda de seus filhos; upasrnot—ele ficou 
sabendo de. 


TRADUÇÃO 





Foi então que o Prajâpati Daksa observou muitos sinais inauspi- 
ciosos, e ouviu de várias fontes que seu segundo grupo de filhos, 
os Savalasvas, acatando as instruções de Nárada, haviam seguido 
o caminho dos seus irmãos mais velhos. 


VERSO 35 


JS aaa as 
gora aa Ra 


cukrodha náaradayásau 
putra-soka-vimürcchitah 

devarsim upalabhyaha 
rosüd visphuritadharah 


cukrodha—ficou muito irado; náradaya—contra o grande sábio 
Naárada Muni; asau—esse (Daksa); putra-Soka—devido á lamenta- 
ção pela perda de seus filhos; vimarcchitah—quase desmaiando; 
devarsim—o grande sábio Devarsi Nárada; upalabhya—vendo; dha— 
ele disse; rosat-—-com muita ira; visphurita—tremendo; adharah— 
cujos lábios. 
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TRADUCAO 
Ao ouvir que os Savalasvas também haviam partido deste mundo 
para ocupar-se no serviço devocional, Daksa ficou irado contra Nã- 
rada, e quase desmaiou devido à lamentação. Quando Daksa deparou 
com Nárada, os lábios de Daksa começaram a tremer de ira, e ele 
falou o seguinte, 





: SIGNIFICADO 

Srila Vi$vanátha Cakravarti Thákura comenta que Nàrada Muni 
tornara livre toda a família de Svāäyambhuva Manu, começando com 
Priyavrata e Uttānapāda. Ele havia libertado o filho de Uttānapāda, 
Dhruva, e havia inclusive libertado Prácinabarhi, que estava ocupado 
em atividades fruitivas. Entretanto, náo póde libertar o Prajápati 
Daksa. O Prajápati Daksa viu Nárada à sua frente porque Nárada 
viera pessoalmente libertá-lo. Nárada Muni aproveitou-se da opor- 
tunidade e aproximou-se do Prajápati Daksa quando este estava 
pesaroso porque o momento de aflição condiz com uma ocasião pro- 
pícia em que se pode apreciar a bhakti-yoga. Como se afirma no 
Bhagavad-gità (7.16), quatro classes de homens — arta (aquele que 
está aflito), artharthi (aquele que precisa de dinheiro), Jijfiasu (aquele 
que é curioso) e jñänī (o estudioso) — tentam compreender o serviço 
devocional. O Prajāpati Dakşa estava muito aflito devido à perda 
de seus filhos, e portanto Nárada valeu-se da oportunidade para 
instruí-lo sobre como proceder para ficar livre do cativeiro material. 


VERSO 36 


ARRIN 
uba ado ii seas 58 


Sri-daksa uváca 
aho asüdho sadhünarn 
sádhu-lingena nas tvayà 
asüdhv aküry arbhakünam 
bhiksor mãrgah pradarsitah 


sri-daksah uvaca—o Prajapati Daksa disse; aho asadho—ó nào- 
devoto altamente desonesto; sadhanam-—da sociedade de devotos 
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e de grandes sábios; sadhu-lirigena—vestindo a roupa de uma pessoa 
; nah—a nós; tvayü—por ti; asüdhu—uma desonestidade; 
i—foi feita; arbhakanâm-—de pobres rapazes que eram muito 

inexperientes; bhiksoh mãrgah-—-o caminho de um pedinte ou san- 

üsi mendicante; pradarsitah—mostrado. 


p TRADUÇÃO 
O Prajápati Daksa disse: Oh! Nàrada Muni, tu te vestes de santo, 
quando de fato nào és santo. Na verdade, embora eu esteja agora 
vida de grhastha, sou uma pessoa santa. Ao mostrares a meus 
filhos o caminho da renúncia, fizeste-me uma injustica abominável. 


t SIGNIFICADO 
— Sri Caitanya Maháprabhu disse: sannyasira alpa chidra sarva-loke 
(Ce. Madhya 12.51). Na sociedade, encontram-se muitos san- 
yásís, vanaprasthas, grhasthas e brahmacarts, mas se todos eles vi- 
bem de acordo com seus deveres, seráo considerados sadhus. 


O Prajápati Daksa com certeza era um sâdhu porque executara ta- 


janhas austeridades a ponto de o Senhor Visnu, a Suprema Perso- 
lidade de Deus, aparecer diante dele. Entretanto, buscava defeitos 
outros. Ele indevidamente julgou Nárada Muni um asadhu, ou 
soa não-santa, porque Nárada lhe havia frustrado as intenções. 
jando treinar seus filhos a tornarem-se grhasthas plenamente 
ados de conhecimento, Daksa enviou-os para executar austeri- 
em Náráyana-saras. Nárada Muni, entretanto, aproveitando-se 
o fato de que eles estavam muitíssimo elevados em austeridade, 
ruiu-os a tornarem-se vaisnavas pertencentes à ordem renuncia- 
da. Esse é o dever de Nárada Muni e de seus seguidores. Eles devem 
nostrar a todos o caminho através do qual se renuncia a este mundo 
material e volta-se ao lar, volta-se ao Supremo. O Prajápati Daksa, 
anto; nào póde ver a magnitude dos deveres que Nàrada Muni 
realizou ao iluminar os filhos do prajapati. Incapaz de valorizar o 
Comportamento de Nãrada Muni, Daksa acusou-o de ser asadhu. 
“As palavras bhiksor mãrga, “o caminho da ordem renunciada”, 
s muito expressivas a este respeito. O sannyüsr é chamado de 
ji .bhiksu porque seu dever é esmolar nos lares dos grhasthas 
lhes instrucóes espirituais. Ao sannyasT permite-se-lhe esmolar 
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de porta em porta, mas o grhastha não pode agir assim. Os grhasthas 
devem ganhara vida de acordo com as quatro classes da vida espiri- 
tual/Um grhastha brahmana pode ganhar sua vida tornando-se um 
sábio erudito e ensinando as pessoas em geral como adorar a Supre- 
ma Personalidade de Deus. Ele também pode incumbir-se da adora- 
ção. Portanto, afirma-se que somente os brãhmanas podem ocupar-se 
em adorar a Deidade, e eles podem aceitar como prasâda tudo o que 
as pessoas oferecem à Deidade. Embora um brãhmana às vezes possa 
aceitar caridade, esta não visa à sua manutenção pessoal, senão que 
àvadoração à Deidade. Assim, um brahmana não junta nada para 
seu uso futuro. Igualmente; os ksatrivas podem coletar impostos dos 
cidadãos, devem também proteger os cidadãos e impor regras e 
regulações e manter a lei e a ordem. Os vaisyas devem sobreviver 
através da agricultura e da proteção às vacas, e os súdras devem ga- 
rantir sua subsistência servindo às três classes superiores. Quem nào 
é brahmana nào pode tomar sannyüsa. Os sannydsis e os brahmacáris 
podem esmolar de porta em porta, mas o gr/iastha nào pode proceder 
assim. 

O'Prajapati Dakga condenou Nárada Muni porque Nárada, um 
brahmacart que podia esmolar de porta em porta, transformara os 
filhos de Daksa em sannyasts, sendo que eles estavam recebendo trei- 
namento para serem grhasthas. Daksa ficou extremamente irado 
contra Nàrada porque julgava que Nárada lhe havia feito uma grande 
injustiça. De acordo com a opinião de Daksa, Nárada Muni havia 
desencaminhado os inexperientes filhos' de Daksa (asadhv: akary 
arbhakanam). Daksa considerava seus filhos como rapazes inocen- 
tes«que haviam sido desencaminhados quando Nãrada mostrou-lhes 
aordem' de vida renunciada. Devido a todas estas considerações, 
o Prajápati Daksa tachou Nárada Muni de asâdhu que não deveria 
envergar as vestes de sadhu. 

Às vezes, “os grhasthas tomam uma atitude de acusação a uma 
pessoa'santa, especialmente quando ela instrui os jovens filhos deles 
a aceitarem á consciência de Krsna: Geralmente, o grhastha pensa 
que, amenos que alguém entre na vida de grhastha, náo tema com- 
petência de adotar a ordem renunciada: Se, dé acordo com as ins- 
truções de Nárada ou de algum membro de sua sucessão discipular, 
um jovem imediatamente adota o-caminho da ordem renunciada, 
seus pais ficam muito irados. Este mesmo fenómeno está ocorren- 
do-em nosso movimento da consciência de Krsna porque estamos 
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struindo todos os jovens nos países ocidentais a seguirem o cami- 
o da renúncia. Permitimos a vida de grhastha, mas o grhastha 
imbém segue o caminho da renüncia. Sào tantos os maus hábitos 
mesmo o grhastha deve abandonar que seus pais pensam que 

ua vida foi praticamente destruída. Nào permitimos o consumo de 
e, o sexo ilícito, os jogos de azar e a intoxicacáo, e conseqiien- 
smente os pais ficam imaginando: se existem tantos nãos, como é 
a vida de alguém pode ser positiva? Com destaque especial nos 
líses ocidentais, essas quatro atividades proibidas praticamente 
stituem a vida e a alma da população moderna. Portanto; os pais 
vezes não gostam de nosso movimento, assim como o Prajápati 
ksa não gostava das atividades de Nárada e acusou-o de deso- 


mestidade. Entretanto, embora os pais possam voltar sua ira contra 


ós, devemos executar nosso dever sem hesitação porque estamos 
sucessáo discipular de Nàrada Muni. 
As pessoas entregues à vida familiar ficam espantadas de como 
que alguém pode abandonar o desfrute da vida de grhastha, onde 
admite o gozo dos sentidos, simplesmente para tornar-se um men- 
te em consciência de Krsna. Não sabem que a permissão do 
ozo sexual na vida familiar não pode ser regulada a menos que a 
soa aceite a vida de mendicante. A civilização védica, portanto, 
reve que, aos cinguenta anos de idade, deve-se abandonar a 
familiar. Isto é compulsório. Contudo, porque a civilização mo- 
derna está desencaminhada; os pais de família querem permanecer 
vida familiar até a morte, e portanto, ficam penando. Nesses 
sos, Os discípulos de Nãrada Muni aconselham todos os membros 
geração jovem a unirem-se ao movimento da consciência de Krsna 
diatamente. Não há nada de errado nisto. 


VERSO 37 


of refe | 
Raa: Aa: am etes: ga: lol 


rnais tribhir amuktanam 
amimamsita-karmandm 

vighátah Sreyasah papa 
lokayor ubhayoh krtah 
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rnaih—dos débitos; tribhih—trés; amuktanam—das pessoas que 
não estão livres; amimáamsita—sem levar em consideração; karma- 
nãm-—o caminho do dever; vighãtah—ruina; sreyasah—do caminho 
da'boa fortuna; pãpa-—ó pecaminosíssimo (Nãrada Muni); /okayoh-— 
dos mundos; ubhayoh--ambos; krtah-—-consumada, 


TRADUÇÃO 
O Prajápati Daksa disse: Meus filhos não estavam absolutamen- 
te livres dos seus três débitos. Na verdade, eles não deram a devida 
consideração às suas obrigações. Ó Narada Muni, ó personalidade 
de ação pecaminosa, obstruíste-lhes o progresso rumo à boa fortuna 
neste e no próximo mundo porque eles ainda estão endividados com 
as pessoas santas, os semideuses e seu pai. 


SIGNIFICADO 

Logo que nasce, um brâhmana assume três espécies de débitos — 
débitos com os grandes santos, débitos com os semideuses e débitos 
com o seu pai. O filho de'um brãhmana deve submeter-se ao celiba- 
to (brahmacarya) para saldar seus débitos com as pessoas santas, 
deve executar cerimônias ritualísticas para saldar seu débito com os 
semideuses, e deve gerar filhos para saldar seu débito com seu pai. 
O Prajápati Daksa argumentou que, embora recomende-se-a ordem 
renunciada como meio de alguém alcançar a'liberação, ninguém pode 
alcançar a liberação enquanto não cumprir suas obrigações para com 
Os semideuses, os santos e seu pai. Urna vez que os filhos de Daksa 
nào haviam se liberado destes trés débitos, como é que Nárada Muni 
podia induzi-los a aceitar a ordem de vida renunciada? Ao que tudo 
indica, o Prajâpati Daksa náo conhecia a decisáo final dos sastras. 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (11.5.41): 


devarsi-bhütüpta-nrnàm pitrnàm 
na kinkaro nàyam rni ca ràjan 
sarvátmaná yah saranam saranyam 
gato mukundam parihrtya kartam 


Todos estão endividados com os semideuses, com as entidades vivas 
em geral, com a sua família, com os pitãs e assim por diante, mas 
se alguém se rende plenamente a Krsna, Mukunda, que lhe pode dar 
liberação, mesmo que ele não execute yajfia, estará livre de todos 
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ps débitos. Mesmo que alguém não consiga ressarcir seus débitos, 
estará livre de todos os débitos se renuncia ao mundo material e fica 
“com a Suprema Personalidade de Deus, cujos pés de lótus são o re- 
Tügio de todos. Este é o veredicto dos sastras. Portanto, Nárada Muni 
estava completamente certo ao instruir os filhos do Prajapati Daksa 
| renunciarem a este mundo material imediatamente e refugiarem- 
^na Suprema Personalidade de Deus. Infelizmente, o Prajápati 
Jaksa, o pai dos Haryasvas e dos Savalasvas, não compreendeu o 
ande serviço prestado por Nãrada Muni. Daksa, portanto, tratou-o 
or pâpa (personalidade de atividades pecaminosas) e asadhu (pessoa 
o-santa). Como era um grande santo e vaisnava, Nárada Muni 
tolerou todas as acusacóes do Prajápati Daksa. Tudo o que Nàrada 
"fez foi executar seu dever de vaisnava, libertando todos os filhos 
do Prajápati Daksa e capacitando-os a voltarem ao lar; voltarem 
o Supremo. 


VERSO 38" 


de Fra aaa afirfiat: | 
Wal e qe Fra ci 


evarh tvam niranukroso 
bàlànàm mati-bhid dhareh 

parsada-madhye carasi 
yaso-ha nirapatrapah 


am-—de rapazes inexperientes e inocentes; mati-bhit—contami- 
ndo a consciéncia; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; 
jada-madhye—entre os associados pessoais; carasi—viagem; 
h-ha-—difamando a Suprema Personalidade de Deus; nirapa- 
'h—(embora não saibas o que estás fazendo, estás executando 
idades pecaminosas) cínico. 


TRADUÇÃO 
O Prajápati Daksa continuou: Cometendo esse tipo de violência 
outras entidades vivas e, mesmo assim, alegando ser associado do 
nhor Visnu, estás difamando a Suprema Personalidade de Deus. 
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Desnecessariamente criaste uma mentalidade de renúncia em rapa- 
zes inocentes, e portanto és cínico e cruel. Como podes viajar com 
os associados pessoais do Senhor Supremo? 


SIGNIFICADO 

Essa mentalidade do Prajápati Daksa perdura até os dias de hoje. 
Quando os jovens ingressam no movimento da consciência de Krsna, 
seus pais e presumíveis tutores ficam muito irados contra o instru- 
tor do movimento da consciência de Krsna porque acham que seus 
filhos foram desnecessariamente induzidos a privarem-se dos gozos 
materiais de comer, beber e farrear: Os karmis, trabalhadores frui- 
tivos, pensam que as pessoas devem desfrutar o máximo de sua atual 
vida neste mundo material e também executar algumas atividades 
piedosas para serem promovidas a sistemas planetários superiores, 
onde poderão continuar desfrutando na próxima vida. O yogl, en- 
tretanto, especialmente o bhakti-yogi, mostra-se impassível às opi- 
niões deste mundo material. Ele não está interessado em viajar aos 
sistemas planetários superiores dos semideuses para desfrutar de uma 
longa vida, numa civilização materialmente avançada. Como afirma 
Prabodhànanda Sarasvati, kaivalyarit narakàyate tridasa-pür akàása- 
puspàyate: para o devoto, imergir na existência do Brahman é algo 
infernal, e a vida nos sistemas planetários superiores dos semideuses 
é um fogo-fátuo, uma fantasmagoria sem nenhuma existéncia pal- 
pável. O devoto puro não está interessado na perfeição ióguica, em 
viagens aos sistemas planetários superiores ou em tornar-se uno com 
o Brahman. Só lhe interessa prestar serviço à Personalidade de Deus. 
Como era karmi, o Prajápati Daksa não podia apreciar o grande 
servico que Nàrada Muni prestara aos seus onze mil filhos. Ao con- 
trário, acusou Nárada Muni de ser pecaminoso e advertiu que, como 
Nárada Muni estava associado com a Suprema Personalidade de 
Deus, o Senhor também seria difamado. Assim, Daksa criticou Nā- 
rada Muni, julgando-o ofensor ao Senhor, embora fosse conhecido 
como associado do Senhor. 


VERSO 39 


ag amem feet UNO 
sp ub diga à Sep Nácu 
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nanu bhágavata nityam 
bhütünugraha-katarah 
rte tvàm sauhrda-ghnam vai 
vairañ-karam avairinam 
nanu—agora; bhagavatah—devotos da Suprema Personalidade de 
Deus; nityam—eternamente; bhüta-anugraha-kütarah—muitíssimo 
iosos por conceder bênçãos às almas condicionadas e caídas; rte— 
ceto; tvam—tu próprio; sauhrda-ghnam—um rompedor da ami- 
de (portanto, indigno de ser incluído entre os bhagavatas, ou de- 
otos do Senhor); vai—na verdade; vairam-karam—crias inimizade; 
airinâm—para pessoas que não são inimigas. 


TRADUÇÃO 
“A exceção de ti, todos os devotos do Senhor são muito bondosos 
m as almas condicionadas e estão ansiosos por beneficiar os outros. 
bora te vistas de devoto, crias inimizade com pessoas que não 
0 teus inimigos, ou rompes amizade e crias inimizade entre amigos. 


te envergonhas de apresentar-te como devoto ao mesmo tempo 
que executas essas ações abomináveis? 


h SIGNIFICADO 
“São essas as críticas a serem toleradas pelos servos de Nárada Muni 
estão na sucessão discipular. Através do movimento da cons- 
ciéncia de Krsna, estamos nos esforçando para treinar os jovens a 
arem-se devotos e voltarem ao lar, voltarem ao Supremo, se- 
ido rígidos princípios reguladores, mas nosso serviço não é apre- 
do nem na Índia nem nos países ocidentais, onde procuramos 
e ¡ar este movimento da: consciência de Krsna. Na! Índia, os 
ühmanas de casta tornaram-se inimigos do movimento da consciên- 
de Krsna porque elevamos à posição de brâhmanas estrangeiros 
são tidos como mlecchas e yavanas.-Treinamo-los em austerida- 
ese peniténcias e reconhecemo-los como brahmanas, concedendo- 
cordões sagrados. Assim, na Índia, os brahmanas de casta ficam: 
muito insatisfeitos com nossas atividades no mundo ocidental. 
'ambém no Ocidente, os pais dos jovens que ingressam neste movi- 
nto também tornaram-se inimigos. Não nos interessa criar inimi- 
, mas o processo é tal que os não-devotos sempre terão inimizade 
nosco. Entretanto, como afirmam os sastras, o devoto deve ser 











310 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 5 


tolerante e misericordioso. Os devotos ocupados em pregar devem 
estar preparados a sofrer acusações a ele dirigidas pelas pessoas ig- 
norantes, e ainda assim devem ser muito misericordiosos com as 
almas caídas e condicionadas. Se alguém puder executar seu dever 
na sucessáo discipular de Nárada Muni, seu servigo será com certeza 
reconhecido. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (18.68-69): 


Ja idam paramam guhyam 
mad-bhaktesv abhidhàsyati. 

bhaktim. mayi param krtva 
mam evaisyaty asamsayah 


na ca tasmán manusyesu 
kascin me priya-krttamah 

bhavità na ca me tasmüd 
anyah priyataro bhuvi 


“Para aquele que explica aos devotos o segredo supremo, o serviço 
devocional está garantido, e no final, ele voltará a Mim. Não há 
neste mundo servo que Me seja mais querido que ele, tampouco 
jamais haverá alguém mais querido.” Continuemos pregando a men- 
sagem do Senhor Krsna e não fiquemos com medo dos inimigos. 
Nosso único dever é satisfazer o Senhor com esta pregação, e este 
serviço será aceito pelo Senhor Caitanya e pelo Senhor Krgna. De- 
vemos sinceramente servir ao Senhor e não podemos deixar que os 
aparentes inimigos nos intimidem. 

Usa-se neste verso a palavra sauhrda-ghnam (“'aquele que rompe 
amizades"'). Porque Nãrada Muni e os membros de sua sucessão 
discipular destroem amizades e desmancham a vida familiar, às vezes, 
são acusados de sauhrda-ghnam, criadores de inimizade entre paren- 
tes. Na verdade, esses devotos são amigos de todas as entidades vivas 
(suhrdam sarva-bhütünüm), mas o que se passa é que são vistos como 
inimigos. A pregação pode ser uma tarefa difícil e ingrata, mas o 
pregador deve seguir as ordens do Senhor Supremo e não temer as 
pessoas materialistas. 

VERSO 40 


E er af | 
a AAA ttl 
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nettham purisàm virügah syàt 
tvaya kevalina mrsa 

manyase yady upasamam 
sneha-püsa-nikrntanam 


!na— nào; ittham-—dessa maneira; puritsüm-—das pessoas; virdgah-— 

ncia; syat—é possível; tvayü—por ti; kevalinà mrsü—possuindo 

lso conhecimento; manyase—pensas; yadi—se; upasamam—renún- 

ao gozo material; sneha-pãsa-—os laços da afeição; nikrntanam-— 
ando. 








TRADUÇÃO 
O Prajápati Daksa prosseguiu: Se pensas que o simples fato de 
uém despertar o sentimento de renúncia torná-lo-á desapegado 
o mundo material, devo dizer que, enquanto ele não despertar co- 
ecimento pleno, simplesmente trocar de roupa da forma como fi- 
náo pode trazer desapego. 





SIGNIFICADO 
O Prajapati Daksa estava correto ao afirmar que o fato de alguém 
nudar de roupa não pode torná-lo desapegado deste mundo mate- 
al, Os sannyasis de Kali-yuga que mudam de roupa branca para 


“açafroada e então pensam que podem fazer o que bem quiserem são 


jais abomináveis que os grhasthas materialistas. Isso não é reco- 
endado em parte alguma. Prajápati Daksa estava certo em apontar 


este defeito, só que ele não sabia que Nãrada Muni havia despertado 


“um espírito de renúncia nos Haryasvas e Savalasvas através de com- 
pleto conhecimento. Tal renúncia iluminada é desejável. Deve-se 
entrar na ordem renunciada munido de conhecimento pleno (¡ñana- 
vairãgya), pois a perfeição da vida é possível para aquele que renuncia 
este mundo material desta maneira. Esta elevada fase pode ser al- 
cançada mui facilmente, como corroboram as-afirmações do Srimad- 
Bhagavatam (1.2.7): 


vasudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 

janayaty asu vairagyam 
jñanañ ca yad ahaitukam 
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“Quem presta serviço devocional à Personalidade de Deus, Sri Krsna, 
obtém imediatamente conhecimento: imotivado e desapega-se do 
mundo.” Se alguém se ocupa seriamente no serviço devocional ao 
Senhor Vásudeva, jfiâna e vairâgya manifestam-se nele automatica- 
mente. Quanto a isto não há dúvida. A acusação do Prajápati Daksa 
de que Nárada realmente nào elevara seus filhos à plataforma do 
conhecimento era infundada. Todos os filhos do Prajápati Daksa 
primeiramente foram elevados à plataforma de jriana e entáo, auto- 
maticamente, renunciaram a este mundo. Em suma, a menos que 
alguém desperte o seu conhecimento, não pode ocorrer renúncia, 
pois, sem conhecimento elevado, ninguém pode abandonar o apego 
ao gozo material. 


VERSO 41 


seq 3 smear a ARA | 
Ferra rt ra ar fedt: qt etu 


nünubhüya na jünàti 

pumãn visaya-tiksnatam 
nirvidyate svayam tasmãn 

na tatha bhinna-dhih paraih 


na—=náo; anubhaya—experimentando; na—náo; janáti—conhece; 
pumán—uma pessoa; visaya-tIksnatam—quáo afiado é o gozo ma- 
teríal; nirvidyate— fica à parte; svayam-—ela própria; tasmüt—disto; 
na tathà—e nào dessa maneira; bhinna-dhih—cuja inteligência é mu- 
dada; paraih—por outrem. 


TRADUCAO 

O gozo material é de fato a causa de toda a infelicidade, mas só 
pode abandoná-lo quem experimentou pessoalmente o sofrimento 
que ele traz. Portanto, deve-se permitir que a pessoa permaneça no 
aparente gozo material ao mesmo tempo em que avança em conhe- 
cimento para sentir a miséria desta falsa felicidade material. Então, 
sem ajuda alheia, ela perceberá que o gozo material é detestável. 
Aquele cuja mente é mudada por outrem não se torna tão renuncia- 
do como aquele que tem experiência pessoal. 
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' SIGNIFICADO 

"Afirma-se que, a menos que fique grávida, uma mulher nào pode 
ntender o problema de dar à luz um filho. Bandhya ki bujhibe 
asava-vedana. A palavra bandhya refere-se a uma mulher estéril. 
emelhante mulher náo pode dar á luz um filho. Como, entáo, ela 
ode conhecer a dor do parto? De acordo com a filosofia do Prajá- 
ti Daksa, a mulher deve primeiro engravidar e depois saber o que 
dor do parto. Entáo, se ela for inteligente, náo desejará engra- 
dar novamente. Na verdade, entretanto, a coisa náo é bem assim. 
ozo sexual é tão forte que uma mulher engravida e sofre na hora 
parto, mas, apesar de sua experiência, volta a engravidar. De 
bordo com a filosofia de Daksa, a pessoa deve implicar-se no gozo 
material para que, após experimentar a aflição decorrente deste gozo, 
jutomaticamente renuncie. Entretanto, a natureza material é tão 
e que, embora sofra a cada passo, o homem não abandona a 
ativa de desfrutar (trpyanti neha krpanã bahu-duhkha-bhajah). 
as circunstâncias, enquanto não obtiver associação de um de- 
o como Nárada Muni ou de um servo deste na sucessão discipu- 
ar, à pessoa náo despertará sua renúncia latente. Não é verdade que, 
porque o gozo material envolve tantas condições dolorosas, a pessoa 
jutomaticamente desapega-se. Ela precisa das bênçãos de um devoto 
do quilate de Nárada Muni. Então, ela pode renunciar ao seu apego 
O mundo material. Os rapazes e moças do movimento da consciên- 
de Krsna abandonaram o espírito de gozo material não devido 
rática que exercitaram com este fim, mas pela misericórdia do 

hor Sri Caitanya Mahaprabhu e de Seus servos. 


VERSO 42 


e miai i TAa | 
vs qii a aff RR 


yan nas tva karma-sandhánam 
südhünüm grhamedhinām 

krtavàn asi durmarsam 
vipriyam tava marsitam 


yat—que; nah—a nós; tvam—tu; karma-sandhânam—que segui- 
mos estritamente as cerimônias ritualísticas fruitivas de acordo com 
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os preceitos védicos; sadhindam—que somos honestos (porque bus- 
camos honestamente padrões sociais e conforto corpóreo elevados); 
grha-medhinam—embora convivendo com esposa e filhos; krtavân. 
asi—criaste; durmarsam— insuportável; vipriyam-—erro; tava—teu; 
marsitam—perdoado. 


TRADUÇÃO 

Embora eu viva na vida familiar com minha esposa e filhos, sigo 
honestamente os preceitos védicos, ocupando-me em atividades frui- 
tivas para desfrutar da vida e não sofrer reações pecaminosas, Exe- 
cutei toda espécie de yajíias, incluindo o deva-yajãa, o rsi-yajña, o 
pitr-yajña e o nr-yajãa, Porque esses yajiias chamam-se vratas 
[votos], sou conhecido como grhavrata. Infelizmente, causaste-me 
grande mágoa com essa tua inoportuna interferência junto a meus 
filhos, quando lhes propuseste o caminho da renúncia, 


SIGNIFICADO 

O Prajápati Daksa queria provar que havia sido muito tolerante 
por não dizer nada quando Nárada Muni, sem nenhuma razão, in- 
duziu os dez mil inocentes filhos do prajâpati a adotarem o cami- 
nho da renüncia. Às vezes, os pais de família são acusados de serem 
grhamedhis, pois, em detrimento do avanço espiritual, os grhamedhis 
ficam satisfeitos com a vida familiar. Os grhasthas, entretanto, são 
diferentes, porque, embora eles levem a vida familiar com esposas 
e filhos, preocupam-se com seu avanço espiritual, Querendo provar 
que fora magnânimo com Nárada Muni, o Prajápati Daksa enfatizou 
que, quando Nàrada desencaminhara seus primeiros filhos, Daksa 
não tomou nenhuma atitude retaliatória, senão que fora bondoso 
e tolerante. Contudo, ficou pesaroso porque Nárada Muni desen- 
caminhara seus outros filhos. Portanto, queria demonstrar que Nã- 
rada Muni, embora vestido como um sadhAu, não era um sadhu de 
verdade, enquanto ele próprio, embora fosse um pai de família, era 
um sadhu que tinha mais gabarito do que Nárada Muni. 


VERSO 43 


WSPSWHHER A: l 
A TA RT TNU 
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tantu-krntana yan nas tvam 
abhadram acarah punah 

tasmàl lokesu te müdha 

na bhaved bhramatah padam 





























!'tantu-krntana—ó comerciante de ultrajes que, sem misericórdia, 
arou-me de meus filhos; yat—que; nah—a nós; tvam—tu; 
Ibhadram—uma desventura; acarah—fizeste; punah—novamente; 
lasmai—portanto; lokesu—em todos os sistemas planetários dentro 
o Universo; te—de ti; midha—ó patife, que não sabes como agir; 
não; bhavet-—possa haver; bhramatah—que vagueias; padam — 
morada. 










TRADUÇÃO 
Houve uma ocasião em que me fizeste perder meus filhos, e agora, 
voltaste a fazer a mesma desventura. Portanto, és um patife que não 

be como se comportar com os outros. Podes viajar por todo o 
“Universo, mas lanço-te a maldição de que não fixarás residência em 
irte alguma. 






SIGNIFICADO 
Porque o Prajápati Daksa era um grhamedhi desejoso de perma- 
ecer na vida familiar, achou que, se Nārada Muni não pudesse per- 
necer num determinado local, mas tivesse que viajar por todo o 
niverso, Nárada receberia isso como sendo uma grande punição. 
o entanto, o fato é que essa punição é uma dádiva para um prega- 
dor. O pregador é conhecido como parivrajakücarya — um acürya, 
pu preceptor, que sempre viaja em benefício da sociedade humana. 
'O Prajápati Daksa lançou a Narada Muni a maldição de que, embora 
e tivesse a facilidade de viajar por todo o Universo, nunca seria 























paz de ficar num só lugar. No sistema de parampara de Nárada 
uni, também fui amaldiçoado. Embora eu tenha muitos centros 
“que seriam locais adequados onde fixar residência, não consigo ficar 
parte alguma, pois fui amaldiçoado pelos pais de meus jovens 
scípulos. Desde que o movimento da consciência de Krsna teve seu 
início, tenho viajado por todo o mundo duas ou três vezes por ano, 
€ embora aonde quer que eu vá receba alojamentos confortáveis, 
não posso ficar em parte alguma por mais de três dias ou uma se- 
mana. Não me importa essa maldição dos pais de meus discípulos, 
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mas agora é necessário que eu fique num só local para concluir outra 
tarefa — a tradução do Srimad-Bhagavatam. Se meus jovens disci- 
pulos, especialmente aqueles que tomaram sannydsa, encarregarem-se 
de viajar mundo afora, talvez me seja possível transferir a estes 
jovens pregadores a maldição invectivada pelos pais. Então, poderei 
sentar-me convenientemente num determinado local e dedicar-me 
ao trabalho de tradugáo. 


VERSO 44 


MA TI 
aame a a arm: agua: | 
va ange fe ffi: een eel 


Sri-Suka uvàca 
pratijagraha tad badham 
naradah sadhu-sammatah 
etàvan sadhu-vàdo hi 
titiksetesvarah svayam 


srr-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; pratijagraha— 
aceitou; tat—isto; badham-—que seja assim; nãradah-—Nárada Muni; 
sâdhu-sammatah—que é um sadhu conceituado; etâvan—esse tanto; 
sadhu-vadah—apropriado a uma pessoa santa; hi—na verdade; ti- 
tikseta—ele pode tolerar; Isvarah—embora com poderes de amaldi- 
çoar o Prajápati Daksa; svayam-—ele próprio. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Meu querido rei, como Nárada 
Muni é uma pessoa comprovadamente santa, quando o Prajâpati 
Daksa o amaldicoou, ele replicou que tad bādham: “Sim, o que dis- 
seste é bom, Aceito esta maldição.” Ele poderia ter revidado o Prajà- 
pati Daksa, lançando a este uma maldição, mas por ser um sādhu 
tolerante e misericordioso, não tomou nenhuma represália. 


, SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad-Bhàgavatam (3.25.21): 
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titiksavah karunikah 
suhrdah sarva-dehinam 

ajata-satravah santah 
sadhavah südhu-bhüsanüh 


sintomas de um sadhu sáo que ele é tolerante, misericordioso 
“amável para com as entidades vivas. Ele não tem inimigos, é pací- 
, acata as escrituras e todas as suas características são sublimes.” 
rque é:sadhu, ou devoto dos mais elevados, Nárada Muni, com 
propósito de libertar o Prajápati Daksa, tolerou em silêncio a mal- 
jo. Sri Caitanya Maháprabhu ensinóu a todos os Seus devotos 

e princípio: 


trnad api sunicena 
taror api sahisnunã 

amüninà münadena 
kirtantyah sadà harih 


“Ao se cantar o santo nome do Senhor, deve-se estar num estado 
le espírito humilde, considerando-se inferior à palha da rua; deve- 
Së ser mais tolerante que uma árvore, livre de toda a impressão de 
falso prestígio e deve-se estar disposto a oferecer todo o respeito aos 
“demais. Em tal estado de espírito, pode-se cantar o nome do Senhor 
constantemente.” Seguindo as ordens de Caitanya Mahâprabhu, 
aquele que prega as glórias do Senhor por todo o mundo ou por 
todo o Universo deve ser mais humilde que a grama e mais tolerante 
que a árvore, pois o pregador não pode levar vida descomprometi- 
da. Na verdade, o pregador deve enfrentar muitos obstáculos. Não 
apenas às vezes ele é amaldiçoado, senão que, também, outras vezes 
deve sofrer agressão física. Por exemplo, quando Nityânanda Prabhu 
foi pregar a consciência de Krsna aos dois irmãos desordeiros Jagãi 
e Madhai, estes feriram-nO e fizeram que Sua cabeça sangrasse, mas 
mesmo assim, Ele mostrou-Se tolerante e libertou os dois malandros, 
que se tornaram vaisnavas perfeitos. Este é o dever do pregador. 
O Senhor Jesus Cristo chegou ao ponto de tolerar a crucificação. 
Portanto, a maldição contra Nãrada não era algo muito espantoso, 
e ele tolerou-a. hi 
Então, talvez alguém pergunte por que Nārada Muni permane- 
ceu diante do Prajāpati Dakşa e tolerou todas as suas acusações e 
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maldições. Será que foi como propósito de libertar Daksa? A res- 
posta é: sim. Srila Visvanátha Cakravarti Thakura diz que, após ter 
sido insultado pelo Prajapati Daksa, Nárada Muni deveria ter par- 
tido imediatamente, mas: fez questão de ficar para ouvir todas as 
palavras ásperas de Daksa para que este pudesse desabafar sua ira. 
O Prajapati Daksa náo era um homem comum; ele acumulara o re- 
sultado de-muitas atividades piedosas. Portanto, Nárada Muni es- 
perava'que, após lançar sua maldição, Daksa, satisfeito e livre da 
ira, arrepender-se-ia de seu mau comportamento e, assim, obteria 
a oportunidade de tornar-se vaisnava e libertar-se. Quando Jagái 
e Madhai ofenderam o Senhor Nityânanda, Ele ficou pacientemente 
de pé, e portanto, ambos os irmãos caíram a Seus pés de lótus e 
arrependeram-se. Conseguentemente, mais tarde tornaram-se vais- 
navas perfeitos. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Quinto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Nara- 
da Muni é amaldiçoado pelo Prajâpati Daksa."? 


CAPÍTULO: SEIS 


A progénie das filhas de Daksa 


Como se descreve neste capítulo, o Prajápati Daksa gerou sessenta 
filhas no ventre de sua esposa Asikni. Para aumentar a população, 
“estas filhas foram dadas em caridade a várias pessoas. Uma vez que 
tais descendentes de Daksa eram mulheres, Nãrada Muni não tentou 

nduzi-las à ordem de vida renunciada, Assim, as filhas foram 
“salvas de Nárada Muni, Dez das filhas foram dadas em casamento 
“a Dharmarâja, treze a Kasyapa Muni, e vinte e sete-a Candra, o 
“deus da Lua, Dessa maneira, distribuíram-se cinquenta filhas, e das 
“dez filhas restantes, quatro foram dadas a Kasyapa e duas a cada 
Jum destes; Bhúta, Angirã e Krsasva. Deve-se saber que foi devido 
“à união dessas sessenta filhas com várias personalidades insignes que 
todo o Universo foi povoado com várias espécies de entidades vivas, 
“tais como seres humanos, semideuses, demônios, feras, pássaros e 

serpentes. 


VERSO 1 


fia sas 
q: maea: rmt 1 
fé asa aft: figa M$ 


srisuka uvãca 
tatah pracetaso “siknyam 
anunitah svayambhuvã 
sastim sarjanayâm àsa 
duhitrh pitr-vatsalah 


Sri-sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; tatah—depois desse 
incidente; pracetasah-—Daksa; asiknyam-—em sua esposa chamada 
Asikni; anunitah-—apaziguado; svayambhuva-—pelo Senhor Brahmã; 
sastim-—sessenta; sarijanayam asa—gerou; duhitrh—filhas; pitr- 
vatsalah—todas muito afetuosas com seu pai. 
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TRADUCAO 
Sri Sukadeva Gosvàmi disse: Meu querido rei, depois disso, a pe- 
dido do Senhor Brahma, o Prajāpati Daksa, que é conhecido como 
Pracetasa, gerou sessenta filhas no ventre de sua esposa Asikni. 
Todas as filhas tinham muita afeição pelo seu pai. 


SIGNIFICADO 

Após os incidentes relativos à perda de seus muitos filhos, Daksa 
arrependeu-se do desentendimento que tivera com Nárada Muni. O 
Senhor Brahmã, então, viu Daksa e aconselhou-o a gerar filhos no- 
vamente. Dessa vez, Daksa teve o cuidado de gerar filhas ao invés 
de filhos para que Narada Muni não as perturbasse com a proposta 
de que aceitassem-a ordem renunciada. As mulheres não são admi- 
tidas na ordem de vida renunciada; elas devem ser fiéis aos seus bons 
esposos, pois se o esposo tem competência de libertar-se, sua esposa 
também alcançará a liberação juntamente com ele. Como se afirma 
nos sastras, os resultados das atividades piedosas do esposo são com- 
partilhados pela esposa. Portanto, cabe à mulher ser muito casta 
€ fiel a seu esposo. Então, sem esforço separado, ela compartilhará 
de todas as vantagens que o esposo receber. 


VERSO 2 


qu ata rf Pr tee 1 
GA a ZN 


dasa dharmaya kayadad 
dvi-sat tri-nava cendave 

bhütürigirah-krsasvebhyo 
dve dve târksyaya caâparah 


dasa—dez; dharmaya—ao rei Dharma, Yamaraája; kaya—a Ka- 
$yapa; adat—deu; dvi-sat—duas vezes seis e uma (treze); tri-nava— 
trés vezes; nove (vinte e sete); ca—também; indave—ao deus da Lua; 
bhüta-arigirah-krsasvebhyah—a Bhüta, Angirà e Krsasva; dve dve— 
duas a cada um; tarksyaya—novamente a Kasyapa; ca—e; aparah—o 
restante. 


erso 4] A progênie das filhas de Daksa 


b TRADUCAO 
— Ele deu dez filhas em caridade a Dharmaràja [Yamarája], treze 
a Kaśyapa [primeiro doze e, depois, mais uma], vinte e sete ao deus 


“da Lua e duas a cada um destes: Angirã, Krsasva e Bhúta. As outras 


Quatro filhas foram dadas a Kasyapa [assim, Kasyapa recebeu, ao 
todo, dezessete filhas). 
n 


VERSO 3 


mAai i a a A 09] 1 
at acia Re LA 


namudheyâny amisam tvam 
süpatyünàm ca me srnu 

yàsam prasüti-prasavair 
loka aparitas trayah 


namadheyáni—os diferentes nomes; amúsam—delas; tvam—tu; 
sa-apatyânâm—com sua progênie; ca—e; me—de mim; $rnu—por 
favor, ouve; yasam—de todas as quais; prasüti-prasavai por 
muitos filhos e descendentes; lokãh—os mundos; aparitah—habi- 
tados; trayah—três (os mundos superior, intermediário e inferior). 
"i 


TRADUÇÃO 
Agora, por favor, ouve enquanto declino os nomes de todas essas 
filhas e de seus descendentes, que povoaram todos os três mundos. 


o! 


VERSO 4 


ARE | 
a aa a: GA N 2 N 


bhanur lambà kakud yâmir 
visva sadhya marutvatí 

vasur muhürtà sankalpà 
dharma-patnyah sutáñ $rnu 


bhaánuh—Bhánu; lamba—Lamba; kakut—Kakud; yamih—Y ami; 
visva—Vi sadhya—Sadhya; marutvati—Marutvati; vasuh—Vasu; 
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muharta—Muhúrta; sañkalpa—Sañkalpa; dharma-patnyah—as es- 
posas de Yamarája; sutan—seus filhos; srnu—agora oúve a respei- 
tode. 


TRADUÇÃO 
As dez filhas dadas a Yamarāja chamavam-se: Bhānu, Lamba, 
Kakud, Yàmi, Vi$và, Sadhya, Marutvati, Vasu, Muhürtà e San- 
kalpà. Agora, ouve os nomes de seus filhos. 


VERSO 5 


aa Guara ad gui 
fa miea eaaa: I y I 


bhános tu deva-rsabha 
indrasenas tato nrpa 

vidyota àstl lambayas 
tatas ca stanayitnavah 


bhanoh—do ventre de Bhanu; tu—evidentemente; deva-rsabhah— 
Deva-rsabha; indrasenah—Indrasena; tatah—dele (Deva-rsabha); 
nrpa—ó rei; vidyotah—Vidyota; àstt—apareceu; lambayah—do 
ventre de Lambá; tatah—dele; ca—e; stanayitnavah—todas as nuvens. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, um filho chamado Deva-rsabha nasceu do ventre de Bhânu, 
e ele gerou um filho chamado Indrasena. Do ventre de Lambã veio 
à luz um filho chamado Vidyota, que gerou todas as nuvens. 


VERSO 6 


E Alec q | 
SU 


kakudah sankatas tasya 
Kikatas tanayo yatah 

bhuvo durgani yameyah 
svargo nandis tato "bhavat 


[Canto 6, Cap. 6 
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kakudah—do ventre de Kakud; sarkatah—Sankata; tasya—dele; 
Kikatah—Kikata; tanayah—filho; yatah—de quem; bhuvah—da 
Terra; durgani—muitos semideuses, protetores deste Universo (que 
se chama Durgã); yameyah—de Yami; svargah—Svarga; nandih— 
Nandi; tatah—dele (Svarga); abhavat—nasceu. 


TRADUCAO 
Do ventre de Kakud veio à luz o filho chamado Sañkata, cujo 
filho chamava-se Kikata. De Kikata vieram os semideuses chama- 
dos Durga. De Yàmi nasceu um filho chamado Svarga, cujo filho 
chamava-se Nandi. 
VERSO 7 


Raka Aan. aaia IÀ | 
aAa man iffy Tga: oN 


viśve-devās tu viśvāyā 

aprajams tàn pracaksate 
sadhyo-ganas ca sadhyaya 
arthasiddhis tu tat-sutah 




















visve-devàh—os semideuses chamados Visvadevas; tu-—mas; vis- 
vayah—de Visva; aprajan—sem filhos; tân—quanto a eles; pracak- 
sate—afirma-se; sadhyah-ganah-—os semideuses chamados Sâdhyas; 
ca—e; sadhyayah—do ventre de Sádhya; arthasiddhih—Arthasiddhi; 
tu—mas; tat-sutah—o filho dos Sádhyas. 
! TRADUCAO 

Os filhos de Visva foram os Visvadevas, que não tiveram progé- 
nie. Do ventre de Sadhyã vieram os Sadhyas, que tiveram um filho 
«hamado Arthasiddhi. 
a 


VERSO 8 
qaia qua aee Gud: d 
srt rata a a ON 


marutvarhs ca jayantas ca 
marutvatya babhüvatuh 





























Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 6 


Jjayanto vasudevamsa 
upendra iti yam viduh 


marutvün-—Marutvàn; ca—também; jayantah—Jayanta; ca—e; 
marutvatyah—de Marutvati; babhüvatuh—nasceram; jayantah— 
Jayanta; vasudeva-amsah—uma expansáo de Vasudeva; upendrah— 
Upendra; iti—assim; yam—a quem; viduh—eles conhecem. 


TRADUCAO 
Os dois filhos que nasceram do ventre de Marutvati foram Maru- 
tvàn e Jayanta. Jayanta, uma expansão do Senhor Vasudeva, é 
conhecido como Upendra. 


VERSO 9 


gl am gga a | 
3a ga mafa gaai aa IS 


mauhürtikà deva-gana 
muhartayas ca jajñire 

ye vai phalam prayacchanti 
bhatanam sva-sva-kalajam 


mauhürtikah—Mauhürtikas; deva-ganal—os semideuses; muhür- 
tayüh—do ventre de Muhürtà; ca—e; jajñire—nasceram; ye—todos 
os quais; vai—na verdade; phalam-— resultado; prayacchanti—con- 
ferem; bhiitânâm-—das entidades vivas; sva-sva—sua própria; kala- 
Jjam—nascidas na época. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses chamados Mauhirtikas nasceram do ventre de 
Muhirtã. Esses semideuses conferem os resultados das ações das 
entidades vivas de suas respectivas eras. 


VERSOS 10—11 


SESI Aa RA: Eqs: eaa: 
aeiou: gate ref À Y 112011 
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gir: seit srstssbis fare Ra: | 
Senf: seem AA 11221 


sañkalpayas tu sankalpah 
kamah sañkalpajah smrtah 

vasavo 'stau vasoh putras 

tesam nâmâni me srnu 





dronah prâno dhruvo “rko 'gnir 
doso: vástur vibhavasuh 

dronasyabhimateh patnya 

harsa-soka-bhayüdayah 


















sankalpàyüh—do ventre de Sankalpà; tu—mas; sarkalpah—San- 
Kkalpa; kamah—Kàma; sankalpa-jah—o filho de Saükalpa; smrtah— 
"ponhecido; vasavah astau—os oito-Vasus; vasoh—de Vasu; putrāh— 
filhos; tesam—deles; namáni—os nomes; me—de mim; srnu— 
ouve; dronah—Drona; pranah—Prána; dhruvah—Dhruva; arkah— 
ka; agnih— Agni; dosah— Dosa; vastuhi—Vàstu; vibhavasuh—Vi- 
"Ibhávasu; dronasya—de Drona; abhimatehi—de Abhimati; patnyah—a 
esposa; harsa-soka-bhaya-adayah-—os filhos chamados Harsa, Soka, 
Bhaya e assim por diante. 
a 

















TRADUCAO 
— O0 filho de Sankalpà era conhecido como Saükalpa, e dele nasceu 
luxúria. Os filhos de Vasu eram conhecidos como os oito Vasus. 
Ouve, então, enquanto menciono seus nomes: Drona,Prâna, 
Dhruva, Arka, Agni, Dosa, Vástu e Vibhávasu. De Abhimati, a es- 
À do Vasu chamado Drona, foram gerados os filhos chamados 
, Soka, Bhaya e assim por diante. 





rn 






VERSO 12 


ad al am go: | 
ma aa aa firm: gu RI 


pranasyorjasvatí bharya 
saha ayuh purojavah 
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dhruvasya bhüryà dharanir 
asüta vividhàh purah 


prünasya—de Pràna; ürjasvatr—Ürjasvati; bhüryü—a esposa; 
sahah—Saha; àyuh—Ayus; purojavah—Purojava; dhruvasya—de 
Dhruva; bhürya—a esposa; dharanih—Dharani; asata—deu à luz; 
vividhah—várias; purah—cidades e metrópoles. 


TRADUÇÃO 
Urjasvati, a esposa de Prâna, deu à luz três filhos, chamados Saha, 
Āyus e Purojava. A esposa de Dhruva era conhecida como Dharani, 
e de seu ventre nasceram várias cidades. 


VERSO 13 


akamana gaiga: ET: | 
aa a a a 1231 


arkasya vasanã bharya 
putras tarsadayah smrtah 

agner bharya vasor dhara 
putrà dravinakadayah 


arkasya—de Arka; vàsanü— Vàsaná; bhüryü—a esposa; putrüh—os 
filhos; tarsa-àdayah—chamados Tarsa e assim por diante; smrtàh— 
célebres; agneh—de Agni; bharya—esposa; vasoh—o Vasu; dhara— 
Dhará; putrüh—os. filhos; dravinaka-adayah—comhecidos como 
Dravinaka e assim por: diante. 


TRADUÇÃO 
Do ventre de Vasanã, esposa de Arka, nasceram muitos filhos, 
encabecados por Tarsa. Dhãrã, esposa do Vasu chamado Agni, deu 
à luz muitos filhos, liderados por Dravinaka. 


VERSO 14 


Sa BARBIE à frango: | 
ara siga frgant gr a 1128 
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skandas ca krttika-putro 
ye visakhadayas tatah 

dosasya SarvarF-putrah 
sisumaro hareh kalà 


" skandah—Skanda; ca—também; Krttika-putrah—o filho de Krt- 
tika; ye—todos os quais; visakha-adayah—encabecados por Visákha; 
tah—dele (Skanda); dosasya—de Dosa; sarvari-putrah—o filho de 
"sua esposa Sarvari; sisumarah—Sigumara; hareh kala—uma expan- 
São da Suprema Personalidade de Deus. 
T 





TRADUCAO 
— De Krttikà, outra esposa de Agni, nasceu o filho chamado Skanda, 
"Karttikeya, cujos filhos eram encabecados por Visakha. Do ventre 
de Sarvari, esposa do Vasu chamado Dosa, veio à luz o filho cha- 
nado Sisumara, que era uma expansáo da Suprema Personalidade 
Deus. 


VERSO 15 


aang Rara: 
edt erret A aran erit: egt? «1 


vastor ângirast-putro 
visvakarmükrti-patih 

tato manus caksuso "bhüd 
visve sadhyd manoh sutah 


vüstoh—de Vàstu; angirasi—de sua esposa chamada Angirasi; 
putrah—o filho; visvakarma—Visvakarma; akrtr-patih—o esposo de 
Akrti; tatah—deles; manuh caksusah—o Manu chamado Cáksusa; 
abhiit—nasceu; visve—os Vi$vadevas; sgdhyali-—os Sàdhyas; manoh— 
de Manu; sutah—os filhos: 


TRADUCAO 
De Angirasi, a esposa do Vasu chamado Vástu, nasceu o grande 
arquiteto Visvakarma. Visvakarmã tornou-se o esposo de Ákrti, de 
quem nasceu o Manu chamado Caksusa. Os filhos do Manu eram 
conhecidos como Visvadevas e Sâdhyas. 
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VERSO 16 
finado ego TARA | 
q qa añ mg 112811 


vibhavasor asütosü 
vyustamh rocisam ütapam 

paficayâmo "tha bhiitâni 
yena jügrati karmasu 


vibhavasoh—de Vibhávasu; astita—deu á luz; isà—chamada Usa; 
vyustam—V yusta; rocisam—Rotisa; atapam—Átapa; pañcayamah— 
Páficayáma; atha-—depois disso; Dhütüni—as entidades vivas; yeria— 
por: quen; jagrati—sáo despertadas; karmasu—em atividades ma- 
teriais; 


TRADUÇÃO 
Usa, a esposa de Vibhavasu, deu à luz três filhos — Vyusta, 
Rociga e Átapa. De Átapa, surgiu Pañcayima, a duração do dia, 
que desperta todas as entidades vivas para executarem atividades 
materiais, 


VERSOS 17—18 


Weder qua mal eia ife: | 
essi A A A ÍA: 1121 
Aa gem meuf 
sa ara do daa: 112411 
sarüpdsüta bhütasya 
bhàryà rudrüms ca kotisah 


raivato “jo bhavo bhimo 
váma ugro vrsakapih 


ajaikapad ahirbradhno 
bahurüpo' mahün iti 

rudrasya pürsadàs cünye 
ghoràh preta-vinayakah 
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sardpa—Sarúpa; asítta—deu à luz; bhütasya—de Bhúta; bharya—a 
Esposa; rudran—Rudras; ca—e; kotisah—dez milhões de; raivatah— 
Raivata; ajah—Aja; bhavah—Bhava; bhimah—Bhima; vamah— 
Váma; ugrah—Ugra; vrsakapih—Vrsakapi; ajaikapat—Ajaikapát; 

irbradhnah—Ahirbradhna; bahurüpah—Bahurüpa; mahàn—Ma- 
hàn; iti—assim; rudrasya—desses Rudras; parsadah—seus asso- 
ciados; ca—e; anye—outros; ghorah—muito aterrorizantes; preta— 
fantasmas; vinayakah—e duendes. 





i TRADUÇÃO 

- Sarüpà, a esposa de Bhüta, deu à luz dez milhões de Rudras, dentre 
os quais os onze principais Rudras eram Raivata, Aja, Bhava, Bhima, 
Vama, Ugra, Vrsakapi, Ajaikapat, Ahirbradhna, Bahurüpa e 
Mahan. Seus associados, os fantasmas e duendes, que são bem ater- 
rorizantes, nasceram da outra esposa de Bhüta. 


SIGNIFICADO 


Srila Visvanàtha Cakravarti Thákura comenta que Bhúta teve duas 
"esposas. Uma delas, Sarúpã, deu à luz os onze Rudras, e a outra 
esposa deu à luz os associados dos Rudras, conhecidos como fan- 
tasmas e duendes. 
ho 


VERSO 19 


mamme up wel fügeud 
maña Y a ma a lal 


prajapater añgirasah 
svadhà patni pitrn atha 

atharvangirasam vedam 
putratve cükarot satt 


prajápateh añgirasah—de outro prajapati, conhecido como Añ- 
girá; svadha—Svadha; patnit—sua esposa; pifrn—os Pitas; atha— 
depois disso; atharva-añgirasam—Atharvañgirasa; vedam—o Veda 
personificado; putratve—como filho; ca—e; akarot—aceitou; sati— 
Sati. 
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TRADUÇÃO 
O prajápati Angirã teve duas esposas, chamadas Svadha e Satí. 
A esposa chamada Svadhaã aceitou todos os Pitãs como seus filhos, 
e Sati aceitou o Atharvangirasa Veda como seu filho. 


VERSO 20 


sas aaa mkg | 
mi A z que ww RO 


krsasvo 'rcisi bharyayam 
dhümaketum ajtjanat 

dhisanayam vedasiro 
devalarh vayunarh manum 


krsasvan—Krsasva; arcisi—Arcis; bhãryâyam—em sua esposa; 
dhúmaketum—Dhúmaketu; ajijanat—ele gerou; dhisanayam—na es- 
posa conhecida como Dhisanã; vedasirah—Vedasira; devalam— 
Devala; vayunam—Vayuna; manum—Manu. 





TRADUÇÃO 
Krsasva teve duas esposas, chamadas Arcis e Dhisanã. Na esposa 
chamada Arcis ele gerou Dhúmaketu e em Dhisanã ele gerou quatro 
filhos, chamados Vedasira, Devala, Vayuna e Manu. 


VERSOS 21—22 


aa fra az: a A i 
qa qa MAR TA RL 
auian ed TN AREA | 
gama q gaitas: IRA 


türksyasya vinatà kadrüh 
patangi yâminiti ca 

patangy asüta patagün 
yamint salabhán atha 
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suparnasüta garudam 
saksad yajnesa-vàhanam 

sürya-sütam anürum ca 
kadrür nagan anekasah 


rarksyasya—de Kasyapa, cujo outro nome é Tárksya; vinata— 
“Vinatã; kadrah-—Kadriú; patangr-—Patangi; yâmini—Y âmini; iti— 
'assim; ca—e; patarigi—Patangi; asiía—deu à luz; patagan—pássaros 
"de diferentes variedades; yaminr— Y mini; salabhün—(deu à luz) 
gafanhotos; atha—depois disso; suparnã—a esposa chamada Vina- 
tã; asita—deu à luz; garudam-—o célebre pássaro conhecido como 
“Garuda; saksat—diretamente; yajhesa-vahanam-—o carregador de 
Wisnu, a Suprema Personalidade de Deus; siúrya-siltam—o 
quadrigário do deus do Sol; aniirum—Anúru; ca—e; kadrah— 
Kadrú; nagan—serpentes; anekasah—em variedades. 





t TRADUÇÃO 


— Kasyapa, que também é chamado Tárksya, teve quatro esposas 
—— vinatà [Suparnà], Kadrü, Patangi e Yamini. Patangi deu à luz 
“muitas classes de pássaros, e Yamini deu à luz gafanhotos. Vinatã 
“[Suparna] deu à luz Garuda, o carregador do Senhor Visnu, e Anúru, 
^ou Aruna, o quadrigário do deus do Sol. Kadrü deu à luz diferentes 


"variedades de serpentes. 
+ 


VERSO 23 


ERA A A AA | 
¿aa sa aaa: 112311 


krttikadini naksatràn- 
indoh patnyas tu bhàrata 

daksa-sapàt so "napatyas 
tasu yaksma-grahârditah 


Kkrttika-adini—encabegadas por Krttika; naksatrani—as constela- 
ções; indoh—do deus da Lua; patnyah—as esposas; tu—mas; bha- 
rata—ó Maharaja Pariksit, descendente da dinastia de Bharata; 
daksa-Sapat—porque foi amaldiçoado por Dakşa; sah—o deus da 
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Lua; anapatyah—sem filhos; tasu-—em tantas esposas; yaksma-graha- 
arditah—sendo oprimido por uma doença consumptiva. 


TRADUÇÃO 

ó Maharaja Pariksit, melhor entre os Bhāratas, todas as conste- 
lações chamadas Krttikã eram esposas do deus da Lua. Entretanto, 
porque o Prajápati Daksa o amaldiçoara a sofrer uma doença con- 
sumptiva, o deus da Lua não pôde gerar filhos em nenhuma de suas 
esposas. 

SIGNIFICADO 

Porque era muito apegado a Rohini, o deus da Lua preteriu todas 
as suas outras esposas. Portanto, vendo a aflicáo das filhas, o Prajá- 
pati Daksa ficou zangado e amaldicoou-o. 


VERSOS 24—26 


gas Sata data: moi Ba fem: | 
“E at tt ago arg MIR 
aq saga eras rr! 
ARA: AAA E E RN 
gir: sir qur ef q ferfa: 
riti mers sam: aam: ns 


punah prasüdya tar? somah 
kala lebhe ksaye ditah 

srnu namâni lokânam 
máãttnam sankarâni ca 


atha kasyapa-patninam 
yat-prasütam idam jagat 

aditir ditir danuh kastha 
arista surasà ilà 


munih krodhavasa tamra 
surabhih saramà timih 

timer yâdo-ganã asan 
Svapadah sarama-sutàh 
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» punah—de novo; prasadya-—-apaziguando; tam—a ele (Prajápati 
Daksa); somah—o deus da Lua; kalah—porcóes de luz; lebhe— 
'Obteve; ksaye—em destruição gradual (a quinzena escura); ditah— 
removida; $rnu—por favor, ouve; námani—todos-os nomes; loka- 
nam_—dos planetas; marrnam—das máes; sañkarani—agradáveis; 
ca—também; atha—agora; kasyapa-patninam—das esposas de Ka- 
Syapa; yat-prasatam—de quem nasceu; idam—este; jagat —Universo 
inteiro; aditih—Aditi; ditih—Diti; danuh—Danu; kastha—Kastha; 
arista — Arista; surasa—Surasa; ila—114; munih—Muni; krodha 
yasa—Krodhava$à; tamra—Tàmrà; surabhih—Surabhi; saramá— 
Sarama; timih—Timi; timeh—de Timi; yadah-ganah—=os seres:aquá- 
Ticos; Asan—apareceram; svapadah—os animais ferozes, tais como 
Os ledes e os tigres; sarama-sutah—os filhos de Saramá. 


TRADUCAO 

Depois disso, o rei da Lua, usando de palavras corteses, apazi- 
guou o Prajapati Daksa e assim conseguiu reaver as porções de luz 
que perdera por ocasião de sua doença. Entretanto, ele não pôde 
gerar filhos. A Lua perde seu brilho durante a quinzena do min- 
guante, e, na quinzena do crescente, ele volta a manifestar-se. Ó rei 
Pariksit, agora, por favor, ouve enquanto enuncio os nomes das 
esposas de Kasyapa, as quais produziram toda a população do 
Universo. Elas são as mães de quase toda a população do Universo 
inteiro, e é muito auspicioso ouvir os seus nomes. Elas são Aditi, 
Diti, Danu, Kastha, Arista, Surasà, Ilà, Muni, Krodhavasa, Támra, 
Surabhi, Saramã e Timi. Do ventre de Timi, nasceram todos os seres 
aquáticos, e, do ventre de Saramã, nasceram os animais ferozes, tais 
como os tigres e os leões. 
+ 
g. VERSO 27 


TAART 3 a fam ql 
A Aaa Aqua atom: 112011 


surabher mahisa gàvo 
ve cânye dvisapha nrpa 
tamrayah syena-grdhradya 
muner apsarasürm ganàh 
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surabheh—do ventre de Surabhi; mahisah—búfalo; gavah-—vacas; 
ye—quem; ca—também; anye—outros; dvi-Saphah—tendo cascos 
fendidos; nrpa—ó rei; tamrayah—de Tàmrà; syena—águias; grdhra- 
üdyüh-—abutres e assim por diante; muneh—de Muni; apsarasam-——de 
anjos; gandh—os grupos. 








TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, do ventre de Surabhi nasceram o búfa- 
lo, a vaca e outros animais de cascos fendidos, do ventre de Tamra 
nasceram as águias, os abutres e outras grandes aves de rapina, e, 
do ventre de Muni, nasceram os anjos. 


VERSO 28 


AAA A OL STR | 
EPT err d mata Ala: REN 


dandasakadayah sarpa 
rajan krodhavasatmajah 

ilaya bharuhah sarve 
yütudhànàs ca saurasah 


dandasaka-adayah—liderados pelas serpentes dandasaka; sarpah— 
répteis; rãjan—ó rei; krodhavasa-atma-jah-—nascidos de Krodhavasa; 
ilayah—do ventre de Ilã; bhiruhah-—as trepadeiras e as árvores; 
sarve—todas; yatudhânah—os canibais (Raksasas); ca—também; 
saurasah—do ventre de Surasã. 


TRADUÇÃO 
Os filhos nascidos de Krodhavasã foram as serpentes conhecidas 
como dandasiúka, bem como outras serpentes e os mosquitos. Todas 
as várias trepadeiras e árvores nasceram do ventre de Ila. Os Rak- 
sasas, maus espíritos, nasceram do ventre de Surasã. 


VERSOS 29-31 


aferra at: gem aaa: | 
a AAA MAA Y 113911 
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fa asi cr faa: | 
os 2 
gara a A ASA | 
a Rena A qua: 1321] 
aristayas tu gandharvah 
kasthaya dvisaphetarah 


sutà danor eka-sastis 
tesam pradhanikañ srnu 


dvimürdhà sambaro "risto 
hayagrivo vibhavasuh 

ayomukhah sankusirah 
svarbhânuh kapilo 'runah 


pulomã vrsaparvã ca 
ekacakro 'nutâpanah 

dhümrakeso virüpakso 
vipracittis ca durjayah 


aristâyah—do ventre de Aristá; fu—mas; gandharvah—os Gan- 
larvas; kasthayah—do ventre de Kásthà; dvi-sapha-itaráh—animais 
omo os cavalos, que não têm cascos fendidos; sutah-—filhos; 
oh—do ventre de Danu; eka-sastih-—sessenta e um; tesâm—deles; 
Ihanikan—os important u—presta atenção; dvimardha— 
imúrdhã; sambarah—Sambara; aristah—Arista; hayagrivah 
layagriva; vibhavasuh—Vibhávasu; ayomukhah—Ayomukha; San- 
irah —Sankusirà; svarbhünuh-—Svarbhanu; kapilah—Kapila; aru- 
'nah—Aruna; pulomã-—Pulomã; vrsaparva—Vrsaparvã; ca—também; 
ekacakrah — —Ekacakra; anutüpanah—Anutápana; dhümrakesah— 
Dhúmrakesa; virüpaksah—N irüpaksa; vipracittih— Vipracitti; ca—e; 
durjayah— Durjaya. 








TRADUCAO 
0s Gandharvas nasceram do ventre de Arista, e os animais cujos 
“cascos não são fendidos, tais como o cavalo, nasceram do ventre 
Kastha. Ó rei, do ventre de Danu apareceram sessenta e um filhos, 
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dentre os quais esses dezoito foram importantes: Dvimúrdha, Sam- 
bara, Arista, Hayagriva, Vibhávasu, Ayomukha, Sankusira, Svar- 
bhánu, Kapila, Aruna, Pulomã, Vrsaparvã, Ekacakra, Anutâpana, 
Dhúmrakesa, Virúpaksa, Vipracitti e Durjaya. 


VERSO 32 


waist: spat eue sut: fies 1 
aa a mam ae NRR 


svarbhünoh suprabhüm kanyüm 
uváha namucih kila 

vrsaparvanas tu Sarmisthâm 
yayátir náhuso bali 


svarbhânoh—de Svarbhànu; suprabhàm—Suprabhà; kanyüm—a 
filha; uvaha—casou-se com; namucih—Namuci; kila—na verdade; 
vrsaparvanah—de Vrsaparvá; tu—mas; sarmistham—Sarmisth: - 
yütih—rei Yayàáti; nàhusah—filho de Nahusa; bali—muito poderoso. 





TRADUÇÃO 
A filha de Svarbhânu, chamada Suprabhaã, foi desposada por Na- 
muci. À filha de Vrsaparvã, chamada Sarmistha, teve como esposo 
o poderoso rei Yayati, filho de Nahusa. 


VERSOS 33—36 


amam ROA | 
SIGA AÑO YAA AA RM 
gui fica: mgeni ar) 
e AE 
IAA mua sea fa: | 
a aan qa: 113411 
aaa ama Aa: Ea 1 
ama HDD eem Grato MAI 


A progênie das filhas de Daksa 


vaisvanara-sutà yas ca 
catasras cüru-darsanah 

upadanavi hayasirà 
puloma kalaka tatha 


upadànavim hiranyüksah 
kratur hayasirâm nrpa 

pulomàm kalakam ca dve 
vaisvünara-sute tu kah 


upayeme “tha bhagavan 
kasyapo brahma-coditah 

paulomah kalakeyas ca 
danava yuddha-Salinah 


tayoh sasti-sahasrani 
yajña-ghnáms te pituh pita 


jaghána svar-gato rajann 
eka indra-priyañkarah 


y vaisvanara-sutah—as filhas de Vaisvánara; y2h—que; ca—e; ca- 


imo; upadánavim—Upadánavi; hiranyaksah—o demónio Hira- 
áksa; kratuh—Kratu; hayasiram—Hayasira; nrpa—ó rei; pulomam 
am ca—Pulomá e Kálaka; dve—as duas; vaisvanara-sute—filhas 
Vaisvánara; tu—mas; kah—o prajapati; upayeme—casou-se com; 
entáo; bhagaván—o poderosíssimo; kasyapah—Kasyapa Muni; 
hma-coditah—a pedido do Senhor Brahma; paulomah kalakeyah 
os Paulomas e Kálakeyas; danavah—demónios; yuddha-süli- 
h—que gostavam muito de lutar; tayoh—deles; sasti-sahasráni— 
enta mil; yajña-ghnán—que estayam perturbando os sacrifícios; 
le—teu; pituh—do pai; pita—o pai; jaghâna—matou; svah-gatah— 
jos planetas celestiais; rajan—ó rei; ekah—sozinho; indra-priyam- 
Karah—para satisfação do rei Indra. 





TRADUÇÃO 
Vaisvânara, o filho de Danu, teve quatro belas filhas, chamadas 
Upadanavi, Hayasira, Pulomã e Kalaka. Hiranyãksa desposou 
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Upadânavi, e Kratu casou-se com Hayasirã. Depois disso, a pedido 
do Senhor Brahma, o Prajãpati Kasyapa casou-se com Puloma e 
Kalaka, as outras duas filhas de Vaisvânara. Nestas duas esposas, 
Kasyapa gerou sessenta mil filhos, encabeçados por Nivatakavaca 
e que são conhecidos como Paulomas e Kãlakeyas. Eles tinham muita 
força física e habilidade de lutar, e só queriam perturbar os sacrifí- 
cios executados pelos grandes sábios. Meu querido rei, quando teu 
avô Arjuna foi aos planetas celestiais, sozinho matou todos esses 
demônios, e assim o rei Indra desenvolveu grande afeição por ele. 


VERSO 37 


fff: ffir ad Aaa | 
tee fari ma a sma: 3S 


vipracittih sińhikäyār 
Satam caikam ajijanat 

rühu-jyestham ketu-satam 
grahatvam ya upügatàh 


vipracittih —V ipracitti; simhiküyam-—no ventre de sua esposa Sirn- 
hikà; Satam—cem; ca—e; ekam—um; ajijanat—gerou; rahu-jves- 
tham—dentre os quais Ráhu é o mais velho; ketu-Satam—cem Ketus; 
grahatvam—status em planetas; ye—todos os quais; upagatah— 
obtiveram. 


TRADUCAO 
Em sua esposa Simhika, Vipracitti gerou cento e um filhos, dentre 
os quais Ráhu é o mais velho e os outros sáo os cem Ketus. Todos 
eles alcançaram posições em planetas importantes. 


VERSOS 38—39 
ana: al dd sE | 
aaa X3: RRA: 113c 
Pererê qm sera am am | 
“gra farra rem fr: A SAA: ES 


A progênie das filhas de Daksa 


athütah srüyatàm vamso 
yo "diter anupürvasah 

yatra nárayano devah 
svamsenavatarad vibhuh 


vivasván aryamá púsa 
tvastatha savità bhagah 

dhata vidhata varuno 
mitrah Satru urukramah 


atha—depois disso; atah—agora; srilyatâm—que se escute; var- 
a dinastia; yah—a qual; aditeh—de Aditi; anupürvasah—em 
'm cronológica; yatra—onde; narayanah—a Suprema Persona- 
de Deus; devah—o Senhor; sva-arisena—em Sua. própria 
jansáo plenária; avátarat—adveio; vibhuh—o Supremo; vivas- 
Vivasvàn; aryami—Aryamá; púsa—Púsá; tvastü— Tvastà; 
—depois disso; savità—Savità; bhagah—Bhaga; dhara—Dhata; 
Ita— Vidhátà; varunah—N aruna; mitrah—Mitra; satruh—Satru; 
ramah—Urukrama. 


TRADUÇÃO 
Agora, por favor, escuta enquanto faço a descrição cronológica 
descendentes de Aditi. Nesta dinastia, Narâyana, a Suprema Per- 
lidade de Deus, adveio como expansão plenária. São os seguin- 
0s nomes dos filhos de Aditi: Vivasvân, Aryama, Púsa, Tvasta, 
vita, Bhaga, Dhata, Vidhatã, Varuna, Mitra, Satru e Urukrama. 


VERSO 40 
fra: atada daama 3 ou d 
figi a aaan qi 4 qui qr | 
dl JEITO TEM ATOS gui wf dell 
vivasvatah sraddhadevarn 
samjñastiyata vai manum 


mithunam ca maha-bhaga 
Yamarh devam yami tatha 
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saiva bhütvàtha vadavà 
nàsatyau suguve bhuvi 


vivasvatah—do deus do Sol; sraddhadevam—chamado Sraddha- 
deva; samjra—Samjüà; asüyata—deu à luz; vai—na verdade; 
manum-—Manu; mithunam— gêmeos; ca—e; mahã-bhaga—a afor- 
tunada Samjfiã; yamam-—Yamaràja; devam—o semideus; yamim— 
sua irmã chamada Yami; tatha—bem como; sa—ela; eva—também; 
bhutva-—tornando-se; atha—então; vadava—uma égua; násatyau— 
os Agvini-kumãras; susuve—deu à luz; bhuvi—nesta Terra. 


TRADUÇÃO 
Samjña, a esposa de Vivasvaán, o deus do Sol, deu á luz o Manu 
chamado Sraddhadeva, e essa mesma esposa afortunada também 
deu à luz os gémeos Yamarája e o rio Yamuna. Entáo Yami, en- 
quanto vagava pela Terra sob a forma de égua, deu à luz os Asvint- 
kumaras. 


VERSO 41 


am aii SA aai q ag aa: | 
aus udi mp3 a3 avi wf let 


chaya sanaiscaram lebhe 
süvarnim ca manum tatah 

kanyàm ca tapatim yã vai 
vavre samvaranam patim 


chaya—Cháyá, outra esposa do.deus do Sol; sanaiscaram—Sa- 
turno; lebhe—gerou; savarnim—Sávarni; ca—e; manum—o Manu; 
tatah—dele (Vivasvan); kanyam—uma filha; ca—bem como; tapa- 
tim—chamada Tapati; ya—quem; vai—na verdade; vavre—casada; 
samvaranam—Samvarana; patim—o esposo. 


TRADUCAO 
Chaya, outra esposa do deus do Sol, gerou dois filhos chamados 
Sanaiscara e Savarni Manu, e uma filha, Tapati, que se casou com 
Samvarana. 


A progénie das filhas de Daksa 


VERSO 42 


aaa qe qutm: get: d 
a mai miam NT gR 


aryamno mātrkā patnī 
tayos carsanayah sutah 

yatra vai mānuşī jātir 
brahmanā copakalpitā 


aryamnah—de Aryamá; mátrka—Máuka; patni—a esposa; tayoh— 

'avés de cuja uniào; carsanayah sutüh—muitos filhos que eram 
bios eruditos; yatra—onde; vai—na verdade; mánust—humanas; 
ih—espécies; brahmand—pelo Senhor Brahmã; ca—e; upakalpi- 
¡—foram criadas. 





TRADUÇÃO 
» Do ventre de Matrka, a esposa de Aryamã, nasceram muitos sábios 
litos. Dentre eles, o Senhor Brahmã criou as espécies humanas, 

jue têm a aptidão para a auto-análise. 


VERSO 43 


ques: frota anais gu 
AN aa gia Aafaa: iga 


púsanapatyah pistado 
bhagna-danto 'bhavat pura 

yo "sau daksaya kupitam 
jahása vivrta-dvijah 


—püsü—Püsà; anapatyah—sem filhos; pista-adah—que subsiste 
endo farinha; bhagna-dantah—com dentes quebrados; abhavat— 
irnou-se; purü—anteriormente; yah—quem; asau- 
tra Daksa; kupitam—muito irado; jahüsa—ri: 
mostrando seus dentes. 








TRADUÇÃO 
Púsa não teve filhos. Quando o Senhor Siva ficou irado contra 
sa, Pasa riu do Senhor Siva e mostrou seus dentes. Portanto, 
rdeu os dentes e teve que viver comendo apenas farinha moída. 
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VERSO 44 


ARMOR WRIST ST RAR | 
fis dim dev 


tvastur daityatmaja bharya 
racanã nama kanyaka 

sannivesas'tayor jajne 
visvartipas ca viryaván 


tvastuh—de Tvastá; daitya-átma-ja—a filha de um demónio; bha- 
ryü—esposa; racanü—Racanáà; nüma-—chamada; kanyaka—uma 
donzela; sannivesah—Sannivesa; tayoh—desses dois; jajrie—nasceu; 
visvarâpah— Visvarúpa; ca-—e; viryavan—muito poderosos em força 
física. 





TRADUÇÃO 
Racanã, a filha dos Daityas, tornou-se a esposa do Prajápati 
Tvastã. Através do seu sêmen, ele gerou-lhe no ventre dois filhos 
poderosíssimos, chamados Sannivesa e Visvaripa. 


VERSO 45 


d R gam adi fak | 
fa an Ta Ta IM 


tam vavrire sura-gand 
svasriyam dvisatàm api 

vimatena parityaktà 
gurunüngirasena yat 


tam-—a ele (Vi$varüpa); vavrire—aceitaram como sacerdote; sura- 
gandh—os semideuses; svasriyam—o filho de uma filha; dvisatam— 
dos demónios inimigos; api—embora; vimatena—sendo desrespei- 
tado; parityaktah—os quais foram abandonados; guruna—pelo seu 
mestre espiritual; arigirasena—Brhaspati; yat—visto que. 


TRADUCAO 
Embora Viśvarūpa fosse filho da filha de seus eternos inimigos 
demônios, os semideuses, em acato à ordem de Brahma, aceitaram-no 
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jo seu sacerdote quando eles foram abandonados pelo seu mestre 
ritual, Brhaspati, a quem desrespeitaram. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
mto, Sexto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “A pro- 
ie das filhas de Daksa.” 













CAPÍTULO SETE 








Indra ofende 
seu mestre espiritual, Brhaspati 



















Como se relata neste capítulo, Indra, o rei dos céus, cometeu uma 
ofensa aos pés de seu mestre espiritual, Brhaspati. Por isso, este aban- 
lonou os semideuses, que, entáo, ficaram sem sacerdote. Todavia, 
pedido dos semideuses, Visvarúpa, o filho do bráhmana Tvastá, 
brnou-se sacerdote deles. 

Certa vez, enquanto Indra, o rei dos semideuses, estava sentado 
sua esposa Sacidevi e recebia os louvores de muitos semideuses, 
como os Siddhas, Cáranas e Gandharvas, Brhaspati, o mestre 
ipiritual dos semideuses, entrou na assembléia. Indra, estando muito 




















a lição, imediatamente desapareceu da assembléia, Indra ficou 
ito arrependido, compreendendo que, devido à sua opulência, 
queceu-se de prestar respeitos a seu mestre espiritual. A fim de 
iplorar o perdão de seu mestre espiritual, Indra saiu do palácio 
foi à sua procura, mas não conseguiu encontrar Brhaspati em parte 
alguma. 
Devido a esse seu desrespeito a seu mestre espiritual, Indra 
deu toda a sua opulência e foi derrotado pelos demônios, que 
ocuparam o trono após vencerem os semideuses em uma grande 
luta. Depois, o rei Indra, juntamente com os outros semideuses, 
fugiou-se no Senhor Brahma. Compreendendo a situação, o Senhor 
B ā repreendeu os- semideuses por terem ofendido o mestre es- 
itual, Seguindo as ordens do Senhor Brahmã, os semideuses acei- 
am como seu sacerdote Vi$varüpa; um brahmana filho de Tvastaá. 
, eles executaram yajñas sob o sacerdócio de Vi$varüpa € 
Ornaram-se capazes de vencer os demônios. 
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VERSO 1 VERSOS 2—8 
aims MRE 
za Rea smart: que | 7 | 
graça aerea Ut med deitada usu 
Sri-rajovaca farra qria aaa: | 


Masya Hetoh parityakta Aro ^ al 


acaryenátmanah suráh I Fama . 
rvendtmanah sura l m fest qme | 


etad ücaksva bhagavari 


chisyànàm akramari. gurau fran AA AAA WRG | v ll 
soñar AAA: | 





sri-rájá uváca—o rei perguntou; kasya hetoh—por que razáo; pa- qr sre ammi ii * il 
rityaktah—rejeitados; acaryena—pelo mestre espiritual, Brhaspati; ^ 
ütmanah—dele próprio; surdh—todos os semideuses; etat—isto; Here: RS | 
acaksva—por favor, descreve; bhagavan—ó grande sábio (Sukadeva fimm: deman aaa qu USA 
Gosvâmi); sisyânâm-—dos discípulos; akramam-—a ofensa; gurau— qurad 
ao mestre espiritual. Wo und dT A E | 

ama a ARA 1 o 1 
TRADUÇÃO amaf 3 GUSTAN, 
Maháraja Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvami: Ó grande gi | 


RARA TA ATAR ic Ui 


sábio, por que Brhaspati, o mestre espiritual dos semideuses, rejei- 
tou seus próprios discípulos? Que ofensa eles cometeram contra seu 


mestre espiritual? Por favor, descreve-me este incidente! A PT 
sri-badarayanir uvüca 


a F indras-tribhuvanaišvarya- 

SIGNIFICADO madollanghita-satpathah 

marudbhir vasubhi rudrair 
adityair rbhubhir nrpa 


Srila Visvanátha Cakravarti Thákura comenta: 


saptame guruna tyaktair 
devair daitya-parajitaih 
visvarüpo gurutvena. 
vrto brahmopadesatah 


visvedevais ca sâdhyais ca 
nàsatyabhyam: parisritah 
siddha-cárana-gandharvair 


munibhir brahmavadibhih 
“Este Sétimo Capítulo descreve como Brhaspati foi ofendido pelos 
semideuses, como ele os deixou, como os semideuses foram der- vidyadharapsarobhis ca 
rotados é como os semideuses, seguindo as instruções do Senhor è kinnaraih patagoragaih 


Brahmā, aceitáram Visvarúpa como sacerdote para executar-lhes os j nisevyamâno maghavan 
sacrifícios.” stüyamünas ca bharata 





348 Srimad-Bhágavatam [Canto 6, Cap. 7 


upagivamãno lalitam 
asthanadhyasanasritah 

pandurenatapatrena 
candra-mandala-caruna 


Juktas cünyaih paramesthyais 
cümara-vyajanadibhih 

virajamanah paulamya 
sahürdhasanaya bhrsam 


sa. yadà paramücüryarn 
devànàm àtmanas ca. ha 

nabhyanandata sampraptam 
pratyutthanásanadibhih 


vacaspatim muni-varam 
Surasura-namaskrtam 

noccacalasanãd indrah 
pasyann api-sabhagatam 


Sri-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi respondeu; indrah— 
rei Indra; tri-bhuvana-aisvarya—de possuir todas as opuléncias ma- 
teriais dos trés mundos; mada—devido ao orgulho; ullanghita—que 
transgrediu; sat-pathah—o caminho da civilização védica; marud- 
bhih—pelos semideuses do vento, conhecidos como Maruts; vasu- 
bhih—pelos oito Vasus; rudraih-—pelos onze Rudras; adityaih—pelos 
Adityas; rbhubhih—pelos Rbhus; nrpa—ó rei; visvedevaih ca—e 
pelos Visvadevas; sadhyaih—pelos Sàdhyas; ca—também; nasatya- 
bhyam—pelos dois A$vini-kumáras; parisritah—rodeado; siddha— 
pelos habitantes de Siddhaloka; carana—os Caáranas; gandharvaih—e 
os Gandharvas; munibhih-—pelos grandes sábios; brahmavadibhih— 
por grandemente eruditos sábios impersonalistas; vidyadhara-apsa- 
robhih ca—pelos Vidyádharas e pelas Apsaràs; kinnaraih—pelos 
Kinnaras; pataga-uragaih—pelos Patagas (pássaros) e pelas Uragas 
(serpentes); nisevyamánah—sendo servido; maghavan—rei Indra; 
stüyamünah ca—e recebendo oferendas de oracóes; bharata—ó 
Maharája Pariksit; upagryamanah—que cantavam diante dele; /a- 
litam—mui docemente; dsthana—em sua assembléia; adhyasana- 
asritah—situado no trono; pandurena—branca; Atapatrena—com 


8] Indra ofende Brhaspati 


sombrinha sobre a cabeça; candra-mandala-câruna-—tão bela 
o círculo da lua; yuktah—dotado; ca anyaih—e de outras; 
imesthyaih—características de um rei glorioso; camara—pela 
ida de iaque; vyajana-adibhih—abanos e outras parafernálias; 
jamánah—brilhante; paulamyd—sua esposa, Saci; saha—com; 
lha-asanayã—que ocupava metade do trono; bhrsam—grande- 
te; sah—ele (Indra); yada—quando; paráma-acáryam—o ácárya 
elevado, o mestre espiritual; devanam—de todos os semideuses; 
janah—dele próprio; ca—e; ha—na verdade; na—náo; abhya- 
Idata—bem recebido; sampraptam-—tendo aparecido na assem- 
a; pratyutthana—levantando-se do trono; ásana-adibhih—e com 
assento e outras acolhidas; vacaspatim-—Brhaspati, o sacerdote 
semideuses; muni-varam—o melhor de todos os sábios; sura- 
-namaskrtam—que é respeitado tanto pelos semideuses quanto 
asuras; na--não; uccacala—se levantou; asandt-—do trono; 
| —Indra; pasyan api—embora vendo; sabhà-agatam-—entrar 
assembléia. 


TRADUÇÃO 
kadeva Gosvàmi disse: Ó rei, certa vez, Indra, o rei dos céus, 
lo muitíssimo orgulhoso devido à grande opuléncia que osten- 
nos trés mundos, transgrediu a lei da etiqueta védica. Sentado 
seu trono, ele estava rodeado pelos Maruts, Vasus, Rudras, 
as, Rbhus, Visvadevas, Sadhyas, Asvini-kumãras, Siddhas, 
nas e Gandharvas e por grandiosas pessoas santas. Também 
seu redor estavam os Vidyádharas, as Apsarãs, os Kinnaras, os 
s [pássaros] e as Uragas [serpentes]. Todos eles ofereciam a 
seus respeitos e serviços, e as Apsarãs e os Gandharvas dança- 
e cantavam ao som de instrumentos musicais melífluos. Sobre 
cabeça de Indra havia uma sombrinha branca, tão refulgente como 
lua cheia. Recebendo sobre si o vento impelido pelos abanos de 
iuda de iaque e servido com toda a parafernália de um grande rei, 
ra estava sentado com sua esposa, Sacidevi, a qual ocupava me- 
do trono, quando o grande sábio Brhaspati apareceu naquela 
bléia. Brhaspati, o melhor dos sábios, era o mestre espiritual 
Indra e dos semideuses e era respeitado tanto pelos semideuses 
lo pelos demônios. Entretanto, embora visse seu mestre espiri- 
diante dele, Indra não se levantou de seu próprio assento nem 
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ofereceu um assento ao seu mestre espiritual, tampouco lhe deu res. 
peitosas boas-vindas. Indra nada fez para mostrar-lhe respeito. 


VERSO 9 


a a aa TAE | 
atar o. 


tato nirgatya sahasã 
kavir añgirasah prabhuh 
ayayau sva-grham tüsnim 
vidvün $riemada-vikriyam 


tatah—depois disso; nirgatya—saindo; sahasi—subitamente; ka- 
vih—o grande sábio erudito; angirasah—Brhaspati; prabhuh--o 
mestre dos semideuses; 4yayau—retornou; sva-grham—para a sua 
casa; titsnim—ficando silencioso; vidvân—tendo sabido; Sri-mada- 
vikriyam—da deterioração devido à loucura causada pela opulência. 


TRADUÇÃO 
Brhaspati sabia de tudo o que aconteceria no futuro. Vendo que 
Indra transgredira a etiqueta, compreendeu perfeitamente que, de= 
vido à sua opulência material, Indra estava arrogante. Embora capaz 
de amaldiçoar Indra, ele omitiu-se de tomar semelhante atitude. Ao 
contrário, deixou a assembléia e, em silêncio, voltou para casa. 


VERSO 10 


a aga gaara: d 
ARE AN AAA 11211 


tarhy eva pratibudhyendro 
guru-helanam ütmanah 

garhayüm üsa sadasi 
svayam atmanam atmana 


tarhi—entào, imediatamente; eva—na verdade; pratibudhya-— 
compreendendo; indrah—rei Indra; guru-helanam-—desrespeito ao 
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stre espiritual; atmanah—seu próprio; garhayam üsa—repreen- 
lo; sadasi—naquela assembléia; svayam—pessoalmente; dtma- 
im-—ele próprio; atmanã—por ele próprio. 


TRADUÇÃO 
Indra, o rei dos céus, pôde imediatamente compreender seu erro. 
lo que desrespeitara seu mestre espiritual, ele reconheceu-se 
Ipado e revelou isto diante de todos os membros da assembléia. 





VERSO 11 


sa aa ag i A AA 
andada ge AA RA 


aho bata mayásadhu 
krtam vai dabhra-buddhina 
yan mayaisvarya-mattena 
guruh sadasi katkrtah 


"aho—ai de mim; bata—na verdade; mayü—por mim; asüdhu— 
itosa; krtam—a agáo feita; vai—decerto; dabhra-buddhina— 

lo de pouca inteligéncia; yat—porque; mayd—por mim; aisvarya- 
attena—sentindo muito orgulho da opuléncia material; guruh—o 
estre espiritual; sadasi—nesta assembléia; kat-krtah—maltratado. 


y TRADUCAO 

— Ai de mim! que atitude lamentável cometi devido à minha falta 

de inteligência e ao meu orgulho criados por minha opulência mate- 
, Deixei de prestar respeitos a meu mestre espiritual quando ele 

entrou nesta assembléia, e assim insultei-o. 


VERSO 12 


aaa a Afeto | 
que ma faia fee nan 


ko grdhyet pandito laksmim 
tripistapa-pater api 
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yayaham àsuram bhavam 
nito "dya vibudhesvarah 


kah—quem; grdhyet—aceitaria; panditah—um homem erudito; 
laksmim—opuléncias; tri-pista-pa-pateh' api—embora eu seja o rei 
dos semideuses; yayü—devido às quais; aham-—eu; asuram—de- 
moníaca; bhavam—mentalidade; nitah—arrastado a; adya—agora; 
vibudha—dos semideuses, que.estào no modo da bondade; isvaraji— 
o rei, 

TRADUÇÃO 

Embora eu seja o rei dos semideuses, que estão situados no modo 
da bondade, fiquei orgulhoso com uma pequena opulência e estava 
contaminado pelo falso ego. Nestas circunstâncias, quem neste 
mundo aceitaria tais riquezas para correr o risco de cair? Oh! con- 
deno minha riqueza e opulência. 


SIGNIFICADO 

Sri Caitanya Maháprabhu ora á Suprema Personalidade de Deus 
que na dhanarm na janarh na sundarim kavitam va jagad-isa kamaye: 
*“Ó meu Senhor, náo aspiro à opulência ou riqueza materiais, nem 
quero que um grande número de seguidores me aceitem como seu 
líder, tampouco desejo que uma bela esposa venha satisfazer-me.”” 
Mama janmani janmanisvare bhavatad bhaktir ahaitukT tvayi: “Não 
quero nem mesmo liberação. Vida após vida, tudo o que desejo é 
ser um servo fiel de Vossa Onipotência.”” De acordo com as leis da 
natureza, quando alguém é extremamente opulento, ele degrada-se, 
esto é válido tanto individual quanto coletivamente. Os semideuses 
estão situados no modo da bondade, mas, às vezes, mesmo uma 
pessoa situada em posição tão elevada como a do rei Indra, o rei 
de todos os semideuses, cai devido à opulência material. De fato, 
estamos vendo isto ocorrer nos Estados Unidos. Toda a nação ame- 
ricana tentou desenvolver opulência material sem esforçar-se para 
criar seres humanos ideais. O resultado é que os americanos lamen- 
tam agora o alto índice de criminalidade na sua sociedade e espan- 
tam-se de ver como é que nos Estados Unidos a lei e a disciplina 
não vigoram. Como se afirma-no Srimad-Bhágavatam (7.5.31), na 
te viduh svartha-gatim hi visnum: as pessoas que não são ilumina- 
das desconhecem a meta da vida, que é retornar ao lar, retornar ao 
Supremo. Portanto, tanto individual quanto coletivamente, elas 
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intam desfrutar dos aparentes confortos materiais, e entregam-se 


À bebedeira e à vida com mulheres. Os homens que surgem nessa 


écie de sociedade estão abaixo da quarta classe. Eles formam a 
pulação indesejável, conhecida como varna-sañkara, e, como se 
irma no Bhagavad-gita, o aumento de população varna-sankara 

uma sociedade infernal, Esta é a sociedade que constitui a nação 
lericana. 

Felizmente, entretanto, o movimento Hare Krsna veio aos Estados 
Unidos, e muitos jovens afortunados estão dando séria atenção a 
movimento, que está criando homens ideais cujo caráter é muito 
inado, homens que se abstêm completamente de comer carne, de 
áticas sexuais ilícitas, de intoxicação e de participar em jogos de 

« Se for sério em querer refrear a degradada vida pecaminosa 
sua nação, o povo americano deverá adotar o movimento da cons- 
jlência de Krsna e tentar criar a espécie de sociedade humana acon- 
ada no Bhagavad-gitã (catur-varnyarm maya srstam guna-karma- 
ügasah). Deve, entào, dividir a sociedade em homens de primeira, 
nda, terceira e quarta classes. Como está agora formando 
mens que nem sequer chegaram à quarta classe, de que jeito a 
ppulação americana evitará os perigos de uma sociedade criminosa? 
um tempo bem remoto, o Senhor Indra arrependeu-se de ter des- 
peitado Brhaspati, seu mestre espiritual. Igualmente, aconselha- 
que o povo americano reconsidere e procure corrigir seu errôneo 
nço de civilização. Ele deve seguir o- conselho do mestre espiri- 
al, o representante de Krsna. Se tomar essa atitude, será um povo 

iz, e sua nação terá condições ideais de liderar o mundo inteiro. 


VERSO 13 


a jp ste 


yah páramesthyam dhisanam 
adhitisthan na kancana 

pratyuttisthed iti brüyur 
dharmamñ te na param viduh 


|.—qualquer pessoa que; paramesthyam—real; dhisanam— 
ono; adhitisthan—sentando-se em; na—náo; kañicana—ninguém; 
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pratyuttisthet—deve levantarse diante de; ¿ti—assim; -brayuh= 
aqueles que dizem; dharmam-—os códigos da religião; te—eles; na— 
nào; param-—superiores; viduh—conhecem. 


TRADUCAO 
Se uma pessoa diz: **Aquele que está situado no elevado trono 
de um rei nào deve levantar-se para mostrar respeito a outro rei ou 
a um brahmana”, deve-se compreender que ela não conhece os prin- 





SIGNIFICADO 

A este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thákura diz que, 
quando'um presidente ou rei está sentado em seu trono, ele não pre- 
cisa prestar respeitos a todas as pessoas que entrem em sua assem- 
bléia; mas deve mostrar respeito aos superiores, tais como o seu 
mestre espiritual, os brahmanas e os vaisnavas. Existem muitos exem- 
plos de como ele deve agir. Quando estava sentado em Seu trono 
e, por felicidade, Nárada entrou em Sua assembléia, mesmo o Senhor 
Krsna, juntamente com Seus assistentes e ministros, levantou-Se de 
imediato para oferecer a Nárada respeitosas reveréncias. Nárada 
sabia que Krsna é a Suprema Personalidade de Deus, e Krsna sabia 
que Nãrada era Seu devoto, porém, embora Krsna seja o Senhor 
Supremo e Nárada seja um devoto do Senhor, o Senhor observou 
a etiqueta religiosa. Como Narada'era um brahmacart, um brahmana 
eum devoto elevado, mesmo Krsna, enquanto agia como rei, ofere- 
ceu'a Nárada Suas respeitosas reverências. Esta é à conduta evidente 
na civilização védica. Uma civilização na qual as pessoas não sabem 
como deve-se respeitar o representante de Narada e Krsna, como 
deve-se formar a sociedade e como deve-se fazer para avançar em 
consciência de Krsna — uma sociedade interessada apenas em fa- 
bricar novos carros e novos arranha-céus a cada ano, e então destruí- 
lose fazer outros novos — pode ser tecnologicamente avançada, mas 
não é civilização humana: Civilização humana avançada é aquela 
na qual a população segue:o sistema de catur-varnya, o sistema de 
quatro ordens de vida. Nelas deve haver homens ideais, de primeira 
classe, que agem como conselheiros, homens de segunda classe, que 
agem como administradores, homens de terceira classe, que produ- 
zem alimentos e protegem as vacas e homens de quarta classe, que 
obedecem às três classes superiores da sociedade. Aquele que não 
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segue o sistema da sociedade exemplar deve ser considerado homem 
de quinta classe, Uma sociedade sem leis nem regulações védicasnão 
“será muito útil à humanidade. Como se afirma neste verso, dharmar 
Jena param viduh: tal sociedade desconhece a meta da vida e o mais 
elevado princípio da religião. 


VERSO 14 


ai ggat ato qur mid 
à eia À quem RIAA 


tesam kupatha-destFnam 
patatürh tamasi hy adhah 

ye sraddadhyur vacas te vai 
majjanty-asma-plavà iva 


»tesâm-—deles (os líderes |farsantes); Kku-patha-destFnàm-—que 
mostram o caminho do perigo; patatâm —eles próprios sendo impe- 
lidos; tamasi—na escuridão; Ai—-na verdade; adhah-—para baixo; 
¿qualquer pessoa que; sraddadhyuh—deposita fé nas; vacah— 
¿palavras; te—eles; vai—na verdade; majjanti—afundam; asma- 
¿plavah—barcos de pedra; ¡va—como: 
7 
TRADUCAO 
Os líderes que caíram na ignorância e que desencaminham a po- 
“pulação, conduzindo-a rumo ao caminho da destruição [como se des- 
ereve no verso anterior] estão, com efeito, a bordo de um barco de 
| pedra, no qual também estão aqueles que os aceitam cegamente. Um 
“barco de pedra será incapaz de flutuar e afundará na água com seus 
passageiros. Do mesmo modo, aqueles que desencaminham as 
pessoas vão para o inferno, e levam consigo os seus seguidores. 


SIGNIFICADO 
» Como se afirma na literatura védica (Bhãg. 11.20.17): 


nr-deham adyam sulabham sudurlabham 
plavam sukalpam: guru-karna-dhàram 
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Nós, as almas condicionadas, caímos no oceano de ignoráncia, mas 
o corpo humano, felizmente, nos proporciona uma-boa oportuni- 
dade de cruzar esse oceano, porque o corpo humano é como um 
ótimo barco. Quando dirigido pelo mestre espiritual, que age como 
capitão, o barco pode facilmente cruzar o oceano. Ademais, nessa 
travessia, o barco é ajudado por ventos favoráveis, que são as ins- 
truções contidas no conhecimento védico. Quem não tira proveito 
de todas essas facilidades para cruzar o oceano de ignorância com 
certeza está cometendo suicídio. 

Quem sobe a bordo de um barco de pedra está numa situação ca- 
lamitosa. Para elevar-se à fase de perfeição, a humanidade deve, pri- 
meiramente, abandonar os líderes falsos que só têm a dar barcos 
de pedra. A posição de toda a sociedade humana é tão delicada que, 
para salvar-se, deve acatar as instruções básicas contidas nos Vedas. 
A. nata dessas instruções aparece sob a forma do Bhagavad-gitã. 
Ninguém deve refugiar-se em quaisquer outras instruções, pois o 
Bhagavad-gitã dá instruções objetivas de como devemos proceder 
para cumprir a meta da vida humana. Portanto, o Senhor Sri Krsna 
diz que sarva-dharmán parityajya màm ekam saranam vraja: ** Aban- 
dona todos os outros processos de religiào e simplesmente rende-te 
a Mim.” As instrucóes do Senhor Krsna sào tào sublimes e benéfi- 
cas para a humanidade que, mesmo que alguém nào O aceite como 
a Suprema Personalidade de Deus, salvar-se-á, caso as siga. Caso 
contrário, a pessoa será enganada pela meditação desautorizada e 
pelos métodos de ginástica ióguica. Assim, ela subirá a bordo de 
um barco de pedra, que naufragará, afogando todos os seus pas- 
sageiros. Infelizmente, embora o povo americano almeje escapar 
do caos materialista, às vezes, vê-se que ele apóia os fabricantes de 
barcos de pedra. Isso não o ajudará. Ele deve tomar o barco apro- 
priado que Krsna oferece sob a forma do movimento da consciência 
de Krsna. Então, salvar-se-á mui facilmente. Com relação a isto, 
Srila Vi$vanátha Cakravarti Thàkura comenta: asmamayah plavo 
yesam te yathã majjantam plavam anumajjanti tatheti raja-nity- 
upadestrsu sva-sabhyesu kopo vyanjitah. A sociedade guiada pela 
diplomacia política, com uma nação tramando contra outra, decer- 
to naufragará como um barco de pedra. As manobras e diplomacia 
políticas não salvarão a sociedade humana. Para entender a meta 
da vida, entender Deus e cumprir sua missão humana, as pessoas 
devem adotar a consciência de Krsna. 





Indra ofende Brhaspati 


VERSO 15 
Af | 
Sara fra: Mo aaoi sga 12S 

athüham amaràcaryam 
agadha-dhisanam dvijam 


prasadayisye nisathah 
Sirsnà tac-caranam sprsan 


atha—portanto; aham—eu; amara-acdryam—o mestre espiritual 

semideuses; agadha-dhisanam—cujo conhecimento espiritual é 
ofundo; dvijam—o brahmana perfeito; prasadayisye—eu satisfa- 
ei; nisathah—sem duplicidade; sirsnãa--com minha cabeça; tat- 
Iranam—seus pés de lótus; sprsan—tocando: 


prostrarei minha cabeça aos pés de lótus de Brhaspati, o 

espiritual dos semideuses. Porque está no modo da bondade, 

wive a par de todo o conhecimento e é o melhor dos brâhmanas. 

Portanto, tentando satisfazê-lo, tocarei seus pés de lótus e oferecer- 
i minhas reverências. 


SIGNIFICADO 
Voltando a si, o rei Indra percebeu que não era um discípulo muito 
incero do seu mestre espiritual, Brhaspati. Portanto, decidiu que, 
doravante, seria nisatha, sem duplicidades. Nisathah sírsna taccara- 
it spr$an: ele decidiu tocar com sua cabeca os pés do seu mestre 
itual. Com este exemplo, devemos aprender o princípio enun- 
lado por Visvanaâtha Cakravarti Thakura: 


yasya prasadad bhagavat-prasado 
yasyaprasadán na gatih kuto "pi 
ol 
través da misericórdia do mestre espiritual, recebe-se a bênção 
misericórdia de Krsna. Sem a graça do mestre espiritual, ninguém 
ode fazer nenhum avanço.” O discípulo nunca deve ser hipócrita 
mostrar-se infiel a seu mestre espiritual. No Srimad-Bhagavatam 
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(11.17.27), o mestre espiritual também é chamado de acarya. Acaryam 
mam vijantyan: a Suprema Personalidade de Deus diz que todos 
devem respeitar o mestre espiritual, reconhecendo-o como o próprio 
Senhor. Navamanyeta karhicit: ninguém jamais deve desrespeitar o 
acarya. Na martya-buddhyasuyeta: ninguém jamais deve pensar que 
o ücürya é uma pessoa comum. Familiaridade, às vezes, gera ne- 
gligéncia, assim, a pessoa deve ser muito cuidadosa nas relacóes 
mantidas com o acãrya. Agadha-dhisanam dvijam: o acârya é um 
brahmana perfeito e tem inteligência ilimitada para guiar as ativi- 
dades do seu discípulo. Portanto, Krsna aconselha no Bhagavad-gitã 
(4.34): 


tad viddhi pranipatena 
pariprasnena sevayd 

upadeksyanti te jfianam 
Jñaninas tattva-darsinah 


““Esforça-te para aprender a verdade aproximando-te do mestre es- 
piritual, Faze-lhe perguntas submissamente e presta-lhe serviço. A 
alma auto-realizada pode transmitir-te conhecimento porque viu a 
verdade.” A pessoa deve render-se plenamente ao mestre espiritual 
e, com serviço (sevayã), deve aproximar-se dele para continuar obten- 
do iluminação espiritual. 


VERSO 16 


RRA AA AA TE | 
os o 10210 


evam cintayatas tasya 
maghono bhagaván grhat 

brhaspatir gato tam 
gatim adhyātma-māyayā 





evam-—assim; cintayatah—enquanto pensava com muita seriedade; 
tasya—ele; maghonah— Indra; bhagavan—o poderosíssimo; grhat— 
do seu lar; brhaspatih—Brhaspati; gatah—se foi; adrstam-—invisível; 
gatim—a um estado; adhyatma—devido a ser altamente elevado em 
consciéncia espiritual; máyaya—mediante :sua potência. 


Indra ofende Brhaspati 


TRADUCAO 
Enquanto Indra, o rei dos semideuses, pensava dessa maneira e 
pendia-se em sua própria assembléia, Brhaspati, o poderosíssi- 
mestre espiritual, compreendeu-lhe a mente, Então, sendo espi- 





ritualmente mais poderoso que o rei Indra, Brhaspati tornou-se-Ihe 


invisível e saiu de casa. 


VERSO 17 


qua: del SRA ATA A | 
ind ca si TRT 


guror nàdhigatah samjnàm 
pariksan bhagavàn svarát 

dhyayan dhiya surair yuktah 
sSarma nãlabhatatmanah 


guroh—do seu mestre espiritual; na—náo; adhigatah—encontran- 
do; samjñam—vestígio; parrksan—buscando diligentemente em toda 

arte; bhagavün—o poderosíssimo Indra; svardt—independente; 
'dhyayan—meditando; dhiya—pela sabedoria; suraih—de semideuses; 
yuktah—cercado; Sarma—paz; na—náo; alabhata—obteve; atma- 
nah—da mente. 


TRADUÇÃO 
- Embora dispusesse da ajuda dos outros semideuses, Indra, que 
O procurou diligentemente, não conseguiu encontrar Brhaspati. 
Então, Indra pensou: “Ai de mim! meu mestre espiritual ficou insa- 
tisfeito comigo, e agora não tenho meios de alcançar boa fortuna.” 
Embora estivesse cercado de semideuses, Indra não podia obter paz 
mental. 


VERSO 18 


Ea fita um | 
ara aa areia: IMZ dl 


tac chrutvaivásurah sarva 
üsrityausanasam matam 
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deván pratyudyamam cakrur 
durmada atatayinah 


tat srutva-—ficando sabendo daquela notícia; eva—na verdade; 
asurah—os demónios; sarve—todos; asritya—refugiando-se na; au- 
sanasam—de Sukrácárya; matam-—instrucào; devan—os semideuses; 
pratyudyamam-—ação contra; cakruh—executaram; durmadah—não 
muito inteligente; atatâyinah— equipados com armas para lutar. 


TRADUÇÃO 
Ao tomarem conhecimento da lastimável condição do rei Indra, 
os demônios, seguindo as instruções do seu guru, Sukracarya, to- 
maram as armas e declararam guerra aos semideuses. 


VERSO 19 
E " | 
TUTUP CIO STO RAD A LO 


tair visrstesubhis tiksnair 
nirbhinnüngoru-bühavah 

brahmünam saranam jagmuh 
sahendrã nata-kandharah 


taih—por eles (os demônios); visrsta—atiradas; isubhih-—pelas 
flechas; riksnaih-—muito agudas; nirbhinna—trespassados; ariga— 
corpos; uru—coxas; bahavah—e bracos; brahmanam—do Senhor 
Brahma; saranam—o refúgio; jagmuh—aproximaram-se de; saha- 
indrah-—com o rei Indra; nata-kandharah—suas cabegas prostradas: 


TRADUÇÃO 
As cabeças, coxas e braços dos semideuses, juntamente com as 
outras partes de seus corpos, foram feridos pelas flechas afiadas dos 
demônios. Os semideuses, encabeçados por Indra, não viram outra 
saída a não ser aproximarem-se imediatamente do Senhor Brahma, 
a quem deveriam prostrar suas cabeças para obterem refúgio e ins- 
trução adequada. 


Indra ofende Brhaspati 


VERSO 20 


atari E ARTES 
sem Ra X4 SATA TATA IRS 


tams tathabhyarditan viksya 
bhagavàn ütmabhür ajah 
krpayã parayã deva 
t uváca parisantvayan 


stān—a eles (os semideuses); tatha—dessa maneira; abhyarditan— 

jolpeados pelas armas dos demónios; vIksya—vendo; bhagaván—o 

osíssimo; atma-bhüh—Senhor Brahmáà; ajah—que nào nasceu 

imo um ser humano comum; krpayã—pela misericórdia imotiva- 

; paraya-—grande; devah— Senhor Brahmã; uvaca—disse; parisan- 
ayan—apaziguando-os. 


y TRADUCAO 

|. Ao ver 0s semideuses vindo em sua direcáo, tendo seus corpos 

ravemente feridos pelas flechas dos demónios, o poderosíssimo 
nhor Brahma apaziguou-os com sua grande e imotivada miseri- 

Órdia e disse-lhes as seguintes palavras. 


VERSO 21 


fiet 
El a qa Wu 3: pd Wed | 
A el 


Sri-brahmovàca 
aho bata sura-sresthà 
hy abhadram vah krtam mahat 
brahmistham brahmanarm dàntam 
aisvaryün nabhyanandata 


 Sri-brahma uváca—o Senhor Brahma disse; aho—oh!; bata—é 
mi surpreendente; sura-sresthah—ó melhores dos semideuses; hi— 
verdade; abhadram—injustica; vah—por vós; krtam—cometida; 
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mahat —grande; brahmistham-—uma pessoa que obedece plenamente 
ao Brahman Supremo; brahmanam—um brahmana; dantam—que 
exerce pleno controle sobre a mente e os sentidos; aisvaryat—devido 
à vossa optilência material; na—não; abhyanandata—recebestes 
apropriadamente. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Brahma disse: Ó melhores dos semideuses, infelizmen- 
te, devido á loucura resultante de vossa opuléncia material, deixas- 
tes de dar a Brhaspati recepgáo condigna quando ele foi até vossa 
assembléia, Porque conhece muito bem o Brahman Supremo e exerce 
pleno controle sobre os sentidos, ele é o melhor dos bráhmanas. Por- 
tanto, fico muito surpreso de saber que cometestes para com ele ta- 
manha desfaçatez. 





SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã reconhecia as qualificações bramínicas de 
Brhaspati, que, devido ao fato de conhecer o Brahman Supremo, 
era'o mestre espiritual dos semideuses. Brhaspati exercia pleno con- 
trole sobre os sentidos e a mente, e portanto, era um brahmana qua- 
lificadíssimo. O'Senhor Brahma repreendeu' os semideuses porque 
eles deixaram de prestar o respeito merecido por este brahmana; 
que era o guru deles. O Senhor Brahmã queria incutir nos semi- 
deuses o conceito de que o guru não deve ser desrespeitado em 
nenhuma circunstância. Quando Brhaspati entrou na assembléia dos 
semideuses, eles e seu rei; Indra, julgaram ser isso um fato corri- 
queiro. Como ele vinha todos os dias, pensaram eles, por que, então, 
mostrar-lhe respeito especial? Como se afirma, familiaridade gera 
negligência. Estando muito insatisfeito, Brhaspati imediatamente 
deixou o palácio de Indra. Assim todos os semideuses, encabeçados 
por Indra, tornaram-se ofensores aos pés de lótus de Brhaspati, e 
o Senhor Brahmá, tomando conhecimento disto, condenou essa ne- 
gligência. Numa canção que cantamos todos os dias, Narottama dása 
Thakura diz que caksu-dana dila vei, janme janme prabhu sei: o guru 
dá ao discípulo compreensão espiritual, e portanto, vida após vida, 
o guru deve ser considerado seu mestre. Em nenhuma circunstância 
deve o guru ser desrespeitado, mas os semideuses, estando arrogan- 
tes de suas posses materiais, foram desrespeitosos a seu guru. Por- 
tanto, o Srimad-Bhagavatam (11.17.27) aconselha que acaryam mar 
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vijantyan navamanyeta karhicit/ na martya-buddhyüsüyeta: sempre 
devem oferecer respeitosas reverências ao acãrya; ninguém jamais 
eve invejar o acarya, considerando-o um ser humano comum. 


VERSO 22 


aaa a a TA | 
a: a: aaa ASIA 


tasyüyam anayasyastt 
parebhyo vah parabhavah 

praksinebhyah sva-vairibhyah 
samrddhünàm ca yat surüh 


tasya—que; ayam—isto; anayasya—de vossa atividade ingrata; 

I— foi; parebhyah—por outros; vah—de todos vós; parabhavah—a 

derrota; praksmebhyah—embora estivessem fracos; sva-vairibhyah— 

por vossos próprios inimigos, que anteriormente foram derrotados 

br vós; samrddhanam-— sendo vós próprios muito opulentos; ca—e; 
surah—ó semideuses. 


TRADUÇÃO 
Devido ao vosso mau comportamento com Brhaspati, fostes der- 
dos pelos demônios. Meus queridos semideuses, visto que os de- 
s estavam fracos, tendo sido derrotados por vós em várias 
asiões, como, então, explicar o fato de que vós, que tendes tanta 
pulên a, fostes derrotados por eles? 


SIGNIFICADO 

Os devas têm fama de lutarem perpetuamente com os asuras. Nesses 
“combates, os asuras sempre saem perdendo, mas desta vez os semi- 
| deuses foram derrotados. Por que? A razão, como se afirma aqui, 
é que eles ofenderam seu mestre espiritual. Sua indelicadeza de terem 
faltado ao respeito ao mestre espiritual foi a causa de eles serem der- 
rotados pelos demônios. Como afirmam os sastras, quando alguém 
"desacata um superior respeitável, perde sua longevidade e os resul- 

ados de suas atividades piedosas, e, dessa maneira, degrada-se. 
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VERSO 23 


AA q A A | 
AAA: SAA MA: | 
aia Mod AA UR RAN 


maghavan dvisatah pasya 
praksinán gurv-atikramat 
sampraty upacitàn bhüyah 
kavyam aradhya bhaktitah 
adadiran nilayanam 
mamaápi bhrgu-devatah 


maghavan—ó Indra; dvisatah—teus inimigos; pasva—vê só; pra- 
ksinân—sendo muito vulneráveis (outrora); guru-atikramat-—porque 
desrespeitaram Sukrácárya, seu guru; samprati—no momento pre- 
sente; upacitan—poderosos; bhayah—novamente; kavyam—Sukrá- 
cárya, seu mestre espiritual; aradhya—adorando; bhaktitah—com 
muita devoção; adadiran—podem tirar; nilayanam—a morada, 
Satyaloka; mama—minha; api—mesmo; bhrgu-devatah—que agorá 
são fortes devotos de Sukracárya, discípulo de Bhrgu. 


TRADUCAO 
Ó Indra, teus inimigos, os demónios, estavam extremamente vul- 
neráveis devido ao fato de terem desrespeitado Sukracarya, porém, 
como passaram a adorar Sukracárya com muita devoção, voltaram 
a ser poderosos. Através da devoção que dedicaram a Sukracarya, 
sua força tornou-se tão descomunal que agora são capazes até mesmo 
de facilmente apoderarem-se de minha morada. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Brahmã queria mostrar aos semideuses que, pela força 
do guru, a pessoa pode tornar-se poderosíssima dentro deste mundo, 
porém, estando o guru insatisfeito, ela pode perder tudo. Confirma 
isto a canção de Vi$vanatha Cakravarti Thákura: 


yasya prasadãd bhagavat-prasüdo 
yasyaprasadan na gatih kuto "pi 
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“Pela misericórdia do mestre espiritual, recebe-se a bênção da mi- 
icórdia de Krsna. Sem a graça do mestre espiritual, ninguém pode 
er nenhum avanço.”* Embora os demônios sejam insignificantes 
jando comparados com o Senhor Brahmã, devido à força do guru, 

ficaram tão poderosos que eram até mesmo capazes de ocupar 
| Brahmaloka do Senhor Brahma. Portanto, oramos ao mestre 
ritual: 


mukam karoti vacalam 
pangum langhayate girim. 

yat-krpà tam aham vande 
srE-gurum dina-târanam 


ja misericórdia do guru, até mesmo um mudo pode tornar-se o 

ior orador, e um' coxo pode atravessar montanhas. Como acon- 
“selha o Senhor Brahmã, deve procurar lembrar-se desse preceito sás- 
trico quem deseja ter sucesso em sua vida: 


VERSO 24 

Ei farra 
"uan 

a foma 

AA PU NRY 


31 


tripistapam kim ganayanty abhedya- 
mantrã bhrganam anusiksitarthah 

na vipra-govinda-gav-ISvaránám 
bhavanty abhadrani naresvaranám 


tri-pista-pam—todos os semideuses, incluindo o Senhor Brahmã; 
kim—que; ganayanti—eles fazem caso de; abhedya-mantrah—cuja 
determinação de cumprir as ordens de seu mestre espiritual é firme; 
bhreanam—dos discípulos de Bhrgu Muni, tais como Sukracarya; 
anusiksita-arthah—decidindo seguir as instrugóes; na—náo; vipra— 
“os brahmanas; govinda—a Suprema Personalidade de Deus, Krsna; 
!'«Ko—as vacas; ISvarânam—de pessoas que favorecem ou consideram 
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adoráveis; bhavanti—sáo; abhadrani—quaisquer infortúnios; nará- 
Isvarânim-—ou dos reis que seguem este princípio: 


TRADUÇÃO 
Devido à sua firme determinação de seguir as instruções de Sukrã- 
cârya, seus discípulos, os demônios, fazem pouco caso dos semideu- 
ses. De fato, os reis ou outros que têm fé inabalável na misericórdia 
dos bráhmanas, das vacas e da Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, e sempre os adoram permanecem constantemente fortes em 
suas posicóes. 


SIGNIFICADO 

Através das instruções do Senhor Brahma fica claro que todos 
devem adorar mui fielmente os brahmanas, a Suprema Personali- 
dade de Deus e as vacas. A Suprema Personalidade de Deus é go- 
brühmana-hitàya ca: Ele é sempre muito bondoso com as vacas e 
os brühmanas. Portanto, aquele que adora Govinda deve satisfazé-IO 
adorando os brâhmanas e as vacas. O governo que adora os brah- 
manas, as vacas e Krsna, Govinda, jamais será derrotado em ocasião 
alguma; caso contrário, ele sempre será derrotado e condenado em 
toda parte. No momento atual, os governos não têm respeito aos 
brühmanas, às vacas nem a Govinda, e, conseqüentemente, mundo 
afora existem condicóes caóticas. Em suma, embora os semideuses 
fossem muito poderosos em opuléncia material, os demónios der- 
rotaram-nos na batalha porque os semideuses haviam desrespeitado 
um brahmana, Brhaspati, que era seu mestre espiritual. 


VERSO 25 
q feed waag fi 
auf s 
aña a feed À 
ERA ARA 


tad visvarüpam bhajatasu vipram 
tapasvinar tvastram athatmavantam 
sabhajito *rthün sa vidhasyate vo 
yadi ksamisyadhvam utasya karma 
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tat—portanto; visvarüpam-—Vi$varüpa; bhajata—simplesmente 
dorai como guru; asu—de imediato; vipram-—que é um brãhmana 
feito; tapasvinam—submetendo-se a grandes austeridades e pe- 
éncias; tvastram-—o filho de Tvastá; atha—bem como; ütma- 
tam-—muito independente; sabha-jitah—sendo adorado; arthan— 
interesses; sah—ele; vidhasyate—executará; vah—de todos vós; 
adi—se; ksamisyadhvam—wós tolerardes; uta—na verdade; asya— 


juas; karma-—atividades (para apoiar os Daityas). 


TRADUÇÃO 
Ó semideuses, sugiro que vos aproximeis de Vi$varüpa, o filho. 
Tvastã, e que o aceiteis como vosso guru. Ele é um bràhmana 
uro e muito poderoso, que se submete a austeridades e penitén- 
. Ficando satisfeito com a adoracáo que Ihe havereis de prestar, 
concretizará os vossos desejos, contanto que tolereis o fato de 
também procurar aliar-se aos demónios. 





SIGNIFICADO 
O Senhor Brahmá aconselhou os semideuses a aceitar como mestre 


spiritual o filho de Tvastá, embora este sempre procurasse benefi- 
ciar os asuras. 


VERSO 26 


Maa sas 
a ña a on fra: d 
AÑ AAA SRA REN 


Sri-Suka uvüca 
ta evam udità ràjan 
brahmanà vigata-jvaràh 
rsirh tvastram upavrajya 
parisvajyedam abruvan 


'Sri-Sukah uvàca—Sukadeva Gosvàmi disse; te—todos os semideu- 

; evam—assim; uditah—sendo aconselhados; rajan—ó rei Partksit; 
1raná—pelo Senhor Brahma; vigata-jvarah—sendo aliviados do 
lormento causado pelos demónios; rsim—o grande sábio; tvastram— 
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ao filho de Tvastá; upavrajya—indo; parisvajya—abracando; idam— 
isto; abruvan—falaram. 
TRADUCAO 
Srila Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Recebendo este conselho do 
Senhor Brahmã e sentindo-se aliviados de sua ansiedade, todos os 
semideuses foram ter com o sábio Visvaripa, o filho de Tvastã. Meu 
querido rei, eles abraçaram-no e falaram as seguintes palavras. 


VERSO 27 


ARTIT: 
ai sa: ma mai aa à | 
Fa: aet qni Rigat ereta: MIRO 


Sri-devà ücuh 
vayam te "tithayah prüptà 
asramari bhadram astu te 
kümah sampáadyatàm tata 
pitrnàm samayocitah 


Sri-devàh ücuh—os semideuses disseram; vayam-—nós; te—teus; 
atithayah—convidados; praptah—chegamos a; dsramam—tua mora- 
da; bhadram—boa fortuna; astu—que haja; te—para vós; kamah—o 
desejo; sampadyatam—que seja executado; tata—ó querido; pitr- 
nãâm-—de nós, que somos exatamente como teus pais; samayocitah— 
apropriado ao momento atual, 


TRADUÇÃO 
Os semideuses disseram: Amado Visvarâpa, que toda a boa for- 
tuna esteja contigo. Nós, os semideuses, viemos ao teu asrama como 
teus convidados. Por favor, tenta satisfazer os nossos desejos de 
acordo com o tempo, visto que estamos no mesmo nível de teus pais. 


VERSO 28 


eo fg À ad: Raai aa | 
agara aa RA ARAÑA tell 
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putranam hi paro dharmah 
pitr-Susrüsanam satam 

api putravatüm brahman 
kim uta brahmacàrinàm 


putrünüm-—dos filh: na verdade; parah-—superior; dharmah-— 
incipio religioso; pitr-Susriisanam—o servico aos pais; satâm—bom; 
i—mesmo; putra-vatàm—daqueles que tém filhos; brahman—ó 
querido brahmana; kim uta—que falar; brahmacarinam—dos brah- 
-macaris. 





TRADUÇÃO 
‘MÓ brāhmaņa, se o dever máximo de um filho, mesmo que ele tenha 
us próprios filhos, é servir seus pais, que falar, então, da atitude 
«ser tomada pelo filho brahmacart? 


VERSOS 29—30 
sinit mort rfe: m m" 
sat aerea fiat angra Piero MRS 
«un afit TERRI 
cot RU mem: Roli 


ācāryo brahmano mūrtih 
pita mürtih prajapateh 

bhrütà marutpater mürtir 
mata saksat ksites tanuh 


dayaya bhagint martir 
dharmasyatmatithih svayam 

agner abhyügato mürtih 
sarva-bhatâni catmanah 


ücáryah—o preceptor ou mestre espiritual que, através do seu com- 
portamento pessoal, ensina o conhecimento védico; brahmanah—de 
todos os Vedas; mürtih—a personificacào; pita—o pai; mürtih—a 
“personificação; prajapateh—do Senhor Brahma; bhrata—o irmão; 
Wmarut-pateh miirtih—a personificação de Indra; mata—a máe; 
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saksar—diretamente; ksiteh—da Terra; tanuh—o corpo; dayayah— 
da misericórdia; bhaginr—a irmà; martih—a personificacio; dhar- 
masya—dos princípios religiosos; ütma-—-o eu; atithih —o hóspede; 
svayam—pessoalmente; agneh—do deus do fogo; abhyagatah—o 
convidado; mūrtih—a personificação; sarva-bhūtāni—todas as en- 
tidades vivas; ca—e; atmanah—do Supremo Senhor Visnu. 


TRADUCAO 

O acarya; o mestre espiritual que ensina todo o conhecimento vé- 
dico e confere iniciação, oferecendo o cordão sagrado, é a personi- 
ficação de todos os Vedas. De modo semelhante, o pai personifica 
o Senhor Brahmã; o irmão, o rei Indra; a mãe, o planeta Terra; e 
a irmã, a misericórdia. Um hóspede personifica os princípios reli- 
giosos, um convidado personifica o semideus Agni, e todas as enti- 
dades vivas personificam o Senhor Visnu, a Suprema Personalidade 
de Deus. 


SIGNIFICADO 

De acordo com as instrug0es morais de Cánakya Pandita, dimava! 
sarva-bhütegu: a pessoa-deve ver todas as entidades vivas como es- 
tando situadas no mesmo nível que ela própria. Isto significa que 
ninguém deve ser menosprezado como inferior; visto que Paramátmà 
está situado nos corpos de todos, todos devem ser respeitados como 
templos da Suprema Personalidade de Deus. Este verso descreve as 
diferentes maneiras pelas quais deve-se respeitar o guru, O pai, o 
irmão, a irmã, um hóspede e assim por diante. 


VERSO 31 


Argent e | 


ea 
ada a dedo ata 


tasmát pitrnàm ârtânim 
ürtim para-parübhavam 

tapasapanayams tàta 
sandesam kartum arhasi 


tasmat—portanto; pirrnam—dos pais; artanam—que estamos em 
aflicáo; artim—o pesar; para-parabhavam—sendo derrotados pelos 
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imigos; tapasã-—pelo poder de tuas austeridades; apanayan—afas- 
ndo; tãta—ó querido filho; sandesam-—nosso desejo; kartum 
asi-——-mereces executar. 


TRADUÇÃO 
Estimado filho, fomos derrotados por nossos inimigos, e portan- 
o, estamos muitíssimo pesarosos. Por favor, tem misericórdia e 


lisfaze nossos desejos, aliviando nossa aflição com o poder de tuas 
isteridades. Por favor, atende nossas súplicas. 





VERSO 32 


aia red AÑ AMO O | 
aaa aa: ata AA RRA 


vrnimahe tvopadhyayam 
brahmisthamñ brahmanañ gurum 
yathànjasà: vijesyamah 
sapatnàms tava tejasã 


estre espiritual; brahmistham—conhecendo na íntegra o Brahman 
premo; brahmanam—um brãhmana qualificado; gurum-—o mestre 
itual perfeito; yathd—para que; añjasa—mui facilmente; vije- 
syamah—derrotemos; sapatnan—nossos rivais; tava—tua; tejasa—= 
pelo poder da austeridade. 





TRADUÇÃO 
Porque conheces na íntegra o que é o Brahman Supremo, és um 
hmana perfeito, e portanto, o mestre espiritual de todas as ordens 
vida. Aceitamos-te como mestre espiritual e orientador, para que, 
diante o poder de tua austeridade, possamos facilmente derrotar 
inimigos que nos subjugaram. 


v SIGNIFICADO 
| Para executar determinado dever, convém aproximar-se do guru 
correlato. Portanto, embora Visvariipa fosse inferior aos semideuses; 


les aceitaram-no como seu guru, pois tinham em mente derrotar 
demônios. 
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VERSO 33 


q tala y IEA | 
SASA ARAU 113311 


na garhayanti hy arthesu 
yavisthanghry-abhivadanam 

chandobhyo ’nyatra na brahman 
vayo jyaisthyasya karanam 


na—náo; garhayanti—proibir; hina verdade; arthesu—na aqui- 
sição de interesse; yavistha-anghri—aos pés de lótus de uma pessoa 
mais jovem; abhivadanam—oferecer reveréncias; chandobhyah— 
os mantras védicos; anyatra—além disto; na—nào; brahman—ó 
brahmana; vayah—idade; jyaisthyasya—da primazia; kdranam—a 
causa. 


TRADUÇÃO 

Os semideuses continuaram: Não temas censuras por seres mais 
novo do que nós. Semelhante etiqueta não se aplica em relação aos 
mantras védicos. Exceto no que se refere aos mantras védicos, a pri- 
mazia é determinada pela idade, mas mesmo à pessoa mais jovem 
podem-se oferecer respeitosas reverências no caso de ela ser avança- 
da em cantar os mantras védicos. Portanto, embora quando compa- 
rado a nós sejas mais jovem, não há por que te eximires de tornar-te 
nosso sacerdote, 


SIGNIFICADO 

Afirmasse que vrddhatvam vayasà vina: para alguém ser conside- 
rado sênior, não é preciso ter idade avançada. Mesmo que ele não 
seja idoso, ganha:supremacia se for mais avançado em conhecimento. 
Vi$varüpa era mais novo:do que os semideuses porque era seu so- 
brinho, mas os semideuses queriam aceitá-lo como: sacerdote, e 
portanto, Visvariúpa teria que aceitar as reverências que eles oferecer- 
lhe-iam. Os semideuses explicaram que isso não deveria ser motivo 
para ele ficar indeciso; ele poderia tornar-se sacerdote deles, pois 
era avancado em conhecimento védico. Do mesmo modo, Cànakya 
Pandita admoesta que nicad apy uttamam jrianam: pode-se aceitar 
O ensinamento ministrado por um membro de uma ordem social 
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terior. Os brahmanas, os membros do varna mais elevado, são pre- 
ptores, mas alguém de família inferior, tal como, por exemplo, 
Família dos ksatriyas, vaisyas ou até mesmo siúdras, pode ser aceito 
omo preceptor, se estiver imbuído de conhecimento. Sri Caitanya 
aháprabhu concordou com isto'ao emitir esta opinião perante 
ânanda Ráya (Cc. Madhya 8.128): 


kibà vipra, kibà nyási, südra kene naya 
yei krsna-tattva-vetta, sei “guru” haya 


Não importa se alguém é brãhmana, súdra, grhastha ou sannyãst, 
pois todas estas designações são materiais. Quem é espiritualmente 

jançado nada tem a ver com essas designações. Portanto, se ele 
pr avançado na ciência da consciência de Krsna, poderá tornar- 
e mestre espiritual, não importa qual a sua posição na sociedade 
umana. 


VERSO 34 


ARAÑA 
ña qu: MA era: | 
q REA sera: eram ra RR 


Sri-rsir uvaca 
abhyarthitah sura-ganaih 
paurahitye mahà-tapüh 
sa visvarüpas tàn üha 
prasannah slaksnayã girã 
t 
^ $ri-rsih uvaca—Sukadeva Gosvámi continuou a falar; abhyarthi- 
"tah—sendo solicitado; sura-garaih—pelos semideuses; paurahitye— 
aceitar o sacerdócio; mahā-tapāh—altamente avançado em aus- 
de e peniténcias; sah—ele; visvarapah—Visvarúpa; tán—aos 
deuses; dha—falou; prasannah-—estando satisfeito; slaksnaya— 
doces; girãà—com palavras. 


i TRADUCAO 
- Sukadeva Gosvami continuou: Quando todos os semideuses pe: 
diram que o grande Visvarüpa se tornasse seu sacerdote, Visvaripa, 
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que era avançado em austeridades, ficou muito satisfeito e lhes diri- SIGNIFICADO 
giu as seguintes palavras. “As profissões do brahmana qualificado são pafhana, páthana, yà- 
Jana, yàjana, dàna e pratigraha. As palavras yajana e yajana signifi- 
P tam que o brahmana torna-se:sacerdote do: povo com:o propósito 
VERSO 35 e. elevá-lo. Quem aceita o posto de mestre espiritual neutraliza as 
AT TI des pecaminosas do yajamana, aquele em benefício do qual ele 
ta yajna. Assim, os resultados dos atos piedosos anteriormente 
fanfés ERA I xecutados pelo sacerdote ou mestre espiritual ficam reduzidos. Por- 
mi 3 wfzdt am RRA | lanto, os brahmanas eruditos não aceitam o sacerdócio. Todavia, 


qeqneqreifa afaa: 4 arúpa, um brãhmana altamente erudito, tornou-se sacerdote dos 
aami IR^ ideuses devido ao profundo respeito que-lhes dedicava: 
| sri-visvarâpa uvaca ~ 
vigarhitam dharma-Stlair VERSO 36 


brahmavarca-upavyayam 
katham nu mad-vidho natha 
lokesair abhiyacitam 
pratyakhyasyati tac-chisyah 
sa eva svürtha ucyate 


113511 
Sri-visvarüpah uvaca—Sri Visvarúpa disse; vigarhitam—condena- akificananam hi dhanam silorichanam 
| do; dharma-silaih-—pelas pessoas que respeitam os princípios religio- teneha nirvartita-sadhu-satkriyah 
sos; brahma-varcali—do poder ou da forca bramínicos; upavyayam— katham vigarhyam nu karomy adhisvarah 
causa a perda; katham—como; nu—na verdade; mat-vidhah—uma paurodhasam hrsyati yena durmatih 
pessoa como eu; nathüh—ó senhores; loka-Isaih —pelos poderes vi- 
gentes nos diversos planetas; abhiyacitam— pedido; pratyakhyasya- "ukincananam—de pessoas que praticaram austeridades e peni- 
fi—recusarei; fat-Sisyah-—que estou no nível de vosso discípulo; sah— "éncias para desapegarem-se das posses mundanas; Ai—decerto; 


isto; eva—na verdade; sva-arthah— verdadeiro interesse; ucyate—é “dhanam—a riqueza; sila—a coleta de grãos deixados no campo; 
descrito como. Iñchanám—e a coleta de grãos deixados nos mercados atacadistas; 
1a—por estes meios; ¡ha—aqui; nirvartita—obtendo; sadhu—dos 





TRADUÇÃO devotos grandiosos; sat-kriyah—todas as atividades piedosas; ka- 
Sri Viévarüpa disse: Ó semideuses, embora se tenha em conta que am —como; vigari 'hyam—censurável; nu—na verdade; karomi— 
aceitar o sacerdócio seja depreciado porque com isto vem a perda Butaren adhisvarah-—ó grandes governantes dos sistemas plane- 
do poder bramínico já adquirido, de que maneira alguém como eu ários; paurodhasam—o dever do sacerdócio; hrs syati —€ satisfeito; 
poderia deixar de aceitar vosso pedido pessoal? Todos vós sois Dyena—através do qual; durmatih-— alguém que é pouco inteligente. 
nobres comandantes de todo o Universo. Sou vosso discípulo e 

| muito tenho que aprender convosco. Portanto, não posso recusar TRADUÇÃO 

| 9 que me pedis, e, em meu próprio beneficio, devo aceitar vossa Ó sublimes governantes de vários planetas, o verdadeiro brāh- 


proposta. mana, que é desprovido de posses materiais, mantém-se através do 
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ofício de aceitar Siloichana. Em outras palavras, ele apanha cereais 
deixados no campo ou no chão dos mercados atacadistas. Por esse 
meio, o brâhmana pai de família que realmente acata os princípios 
de austeridade e penitência mantém a si mesmo e a sua familia e 
executa todas as necessárias atividades piedosas. O brahmana que 
deseja alcançar felicidade obtendo riquezas através do sacerdócio 
profissional decerto deve ter mentalidade muito tacanha. Como iria 
eu aceitar tal sacerdócio? 


SIGNIFICADO 

O brahmana de primeira classe não aceita recompensa alguma de 
seus discípulos ou yajamanas. Pelo contrário, praticando austerida- 
des e penitências, ele prefere dirigir-se aos campos agrícolas e coleta 
os grãos alimentícios que os agricultores deixam para que sejam co- 
letados pelos brahmanas. Do mesmo modo, esses brühmanas vào aos 
mercados onde os cereais são comprados e vendidos por atacado, 
e lá coletam os cereais deixados pelos mercadores. Dessa maneira, 
esses brahmanas elevados mantêm a eles e a suas famílias. Tais sa- 
cerdotes nunca procuram os seus discípulos para exigir que lhes dêem 
opulência, como se fossem ksatriyas ou vaisyas. Em outras palavras, 
o brâhmana puro aceita voluntariamente uma vida de pobreza e 
coloca-se sob a completa dependência da misericórdia do Senhor. 
Não faz muitos anos, em Krsnanagara, que fica perto de Navadvipa, 
um magnata local, chamado Vraja Krsnacandra, ofereceu ajuda a 
um brâhmana, o qual se recusou a aceitá-la, Ele disse que, como 
em sua vida familiar era muito feliz recebendo o arroz dado por seus 
discípulos e cozinhando vegetais de folhas de tamarindo, não havia 
razão para ele receber ajuda do latifundiário. A conclusão é que, 
embora o brahmana possa receber muita opulência a ele dada por 
seus discípulos, ele não deve utilizar para seu próprio benefício as 
recompensas adquiridas em seu sacerdócio, senão que deve usá-las 
a serviço da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 37 


añ fai mfd feaa | 
mai miii ad mA an 3l 


Indra ofende Brhaspati 


tathapi na pratibrayam 
gurubhih prarthitam kiyat 

bhavatam prarthitam sarvam 
pranair arthais ca sadhaye 


tatha api--mesmo assim; na-—não; pratibriyâm-—posso recusar; 
rubhih-—por pessoas que estão no nível do meu mestre espiritual; 
rarthitam—pedido; kiyat—de pequeno valor; bhavatam—de todos 

 prarthitam—o desejo; sarvam—toda; pranaih—por minha vida; 
thaih—pelas minhas posses; ca—também; südhaye—executarei. 





TRADUÇÃO 
“Todos vós sois meus superiores. Portanto, embora aceitar © sa- 
dócio, às vezes, seja censurável, não posso me negar a aceitar 
um mínimo pedido vosso. Concordo em ser vosso sacerdote. 
farei vosso pedido, dedicando-vos minha vida e minhas posses. 


VERSO 38 


afetaria 
da fa RR AR d 
da A RA numen dell 


sri-badarayanir uvaca 
tebhya evam pratisrutya 
visvarüpo mahàa-tapüh 
paurahityarh vrtas cakre 
paramena samâdhinã 


ii 
“= Sri-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; tebhyah—a 


(os semideuses); evam-—assim; pratisrutya—prometendo; visva- 

ipah—Visvaripa; maha-tapah—a mais elevada personalidade; 

paurahityam—o sacerdócio; vrtah—rodeado por eles; cakre—exe- 
eutou; paramena—suprema; samadhinã-—com atenção. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Ó rei, após fazer esta promessa 
semidenses, o esplêndido Visvarâpa, rodeado pelos semideuses, 
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executou com muito entusiasmo e atenção as necessárias atividades 
sacerdotais. 


SIGNIFICADO 

A palavra samadhina é muito importante. Samadhi significa com- 
pleta absorção da mente indesviável. Visvarúpa, que era um brah- 
mana muito erudito, não somente aceitou o pedido dos semideuses, 
mas levou muito a sério esse pedido e, com mente indesviável, exes 
cutou as atividades sacerdotais. Em outras palavras, ao aceitar o sa- 
cerdócio, náo visava a ganhos materiais, mas'tinha como objetivo 
beneficiar os semideuses. É este o dever do sacerdote. A palavra 
purah significa “família”, ehita, “benefício”, Portanto, com a pa- 
lavra purohita fica claro que o sacerdote é o benquerente da família. 
A palavra purah, também, significa “primeiro”. O primeiro dever 
do sacerdote é cuidar no completo benefício espiritual e material de 
seus discípulos. Só assim ele ficará satisfeito. O sacerdote nunça deve 
estar interessado em executar rituais védicos para seu próprio bene- 
fício. 


VERSO 39 


adam Pri gate fem | 
msaren aen Ren FNS 


sura-dvisam sriyam guptàm 
ausanasyapi vidyayd 

acchidyadan mahendraya 
vaisnavya vidyaya vibhuh 


sura-dvisam—dos inimigos dos semideuses; sriyam-—a opulência; 
guptam—protegida; ausanasya—de Sukracarya; api—embora; vi- 
dyaya—pelos talentos; acchidya—convocando; adat=entregou; 
mahá-indraya—ao rei Indra; vaisnavya—do Senhor Visnu; vidyaya— 
mediante uma oracáo; vibhuh—o poderosíssimo Visvarüpa. 


TRADUCAO 
A opuléncia dos demónios, geralmente conhecidos como inimigos 
dos semideuses, estava protegida pelos talentos e táticas de Sukra- 
cãrya, mas Visvarúpa, sendo muito poderoso, compôs uma oração 
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protetora conhecida como Nàrayana-kavaca. Através deste mantra 
eligente, ele tirou a opuléncia dos demónios e deu-a a Mahendra, 
rei dos céus. 
SIGNIFICADO 
A distinção entre semideuses (devas) e demônios (asuras) é que 
fodos os semideuses são devotos do Senhor Visnu, ao passo que os 
mônios são devotos dos semideuses, tais como o Senhor Siva, a 
a Kali e a deusa Durgã- Às vezes, Os demônios também são de- 
otos do Senhor Brahmã. Por exemplo, Hiranyakasipu cra devoto 
o Senhor Brahmã, Rávana era devoto do Senhor Siva, e Mahisã- 
era devoto da deusa Durgã. Os semideuses são devotos do 
jenhor Visnu (visnu-bhaktah smrto daiva) ao passo que os demô- 
(asuras tad-viparyayah) sempre se opõem aos visnu-bhaktas, ou 
isnavas Para fazerem frente aos vaisnavas, os demônios tornam- 
devotos do Senhor Siva, do Senhor Brahmã, de Kali, Durgã e 
im por diante. Em tempos idos, há muitos e muitos anos, havia 
nimosidade entre os devas e asuras, €'o mesmo espírito perdura, 
is Os devotos do Senhor Siva e da deusa Durgà sempre invejam 
aisnavas, os devotos do Senhor Visnu. Essa discórdia entre os 
otos do Senhor Siva e do Senhor Visnu sempre existiu. Nos sis- 
mas planetários superiores, as lutas entre os demônios e os semi- 
euses vigem desde muito e muito tempo. 
lestà passagem, vemos que Visvarúpa fez para os semideuses uma 
urá protetora, impregnada de um mantra de Visnu. Às vezes, 





O Visnu mantra é chamado Visnu-jvara, e o Siva mantra é chamado 


iva-jvara. Consta nos sâstras que, às vezes, empregam-se o Siva- 
iara e o Visnu-jvara em lutas entre os demônios e os semideuses. 
A palavra sura-dvisam, que neste verso significa “dos inimigos 
los semideuses””, refere-se também aos ateus. Em outra passagem, 
D Srimad-Bhagavatam diz que o Senhor Buddha apareceu com o pro- 
to de confundir os demônios ou os ateístas. A Suprema Per- 
sonalidade de Deus concede sempre Suas bênçãos aos devotos. O 
róprio Senhor confirma isto no Bhagavad-gitã (9.31): 


kaunteya pratijânihi 
na me bhaktah pranasyati 


I 
“Ó filho de Kunti, declara ousadamente que Meu devoto jamais 
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VERSO 40 


mg: ra visao: | 
ai me a RAN RAST ITER: lgo 


yaya guptah sahasrakso 
Jigye 'sura-camür vibhuh 

tam prüha sa mahendráya 
visvarüpa udüra-dhih 


yaya—pelo qual; guptah—protegido; sahasra-aksah—o semideus 
de mil olhos, Indra; igye—derrotou; asura—dos demónios; camüh— 
poder militar; vib/uli—tornando-se muito poderoso; tdm—isto; 
praha—falou; sah—ele; mahendraya—ao rei dos céus, Mahendra; 
visvarüpah—N i$varüpa; udüra-dhi/i—muito magnánimo. 


TRADUÇÃO 
Visvarúpa, que era muito magnânimo, transmitiu ao rei Indra 
[Sahasraksa] o hino secreto que protegeu Indra e derrotou o poder 
militar dos demônios. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Capítulo Sete, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “Indra 
ofende seu mestre espiritual, Brhaspati.” 


CAPÍTULO OITO 


O escudo Narayana-kavaca 


Este capítulo descreve como Indra, o rei dos céus, saiu vitorioso 


fobre os soldados dos demônios. Descreve, também, o escudo do 


isnu mantra. 
Para recorrer à proteção desse escudo, a pessoa primeiramente 
tocar a grama Kusa e lavar a boca com dcamana-mantras. Ela 
ie guardar silêncio e, então, colocar em determinadas partes de 
corpo o mantra Visnu formado de oito sílabas e pôr em suas 
háos o mantra de doze sílabas. O mantra de oito sílabas é om namo 
Irayanaya. Este mantra deve ser distribuído por toda a superfície 
nterior e posterior do corpo. O mantra de doze silabas, que começa 
o pranava, orikäāra, é orù namo bhagavate vāsuđevāya. Deve-se 


solocar uma sílaba em cada um dos dedos e ela será precedida pelo 


anava, ornkãra. Depois disso, a pessoa deve cantar om visnave 
jah, que é um mantra de seis silabas. Ela deve progressivamente 

Or as sílabas do mantra no coração, na cabeça, entre as sobrance- 
na sikhà e entre os olhos, e, então, deve cantar mah astrâya 

at e com este mantra ficar protegido das investidas lançadas de 
pdas as direções. Nadevo devam arcayet: quem não se elevou ao 


Mivel de deva não pode cantar este mantra. De acordo com esta ins- 


icào dos süstras, a pessoa nào deve julgar-se qualitativamente di- 

erente do Supremo. 
“Após terminar esta dedicatória, a pessoa deve oferecer uma oração 
o Senhor Visnu de oito braços, que está sentado nos ombros de 
udadeva. Ela deve, também, pensar na encarnação de peixe, em 
ana, em Kúrma, em Nrsimha, em Varáha, em Parasuráma, em 
jacandra (o irmáo mais velho de Laksmana), em Nara-Nàráyana, 
Dattatreya (uma encarnação dotada de poder), em Kapila, em 
inat-kumára, em Hayagriva, em Nãradadeva (encarnação de um 
evoto), em Dhanvantari, em Rsabhadeva, em Yajña, em Balaráma, 
m Vyásadeva, em Buddhadeva e em Kesava. Deve, também, pensar 
Govinda, o mestre de Vrndavana, e deve pensar em Náráyana, 
stre do mundo espiritual. Deve pensar em Madhusüdana, em 
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Tridhamã, em Mádhava, em Hrsikesa, em Padmanábha, em Janár- 
dana, em Dámodara e em Visvesvara, bem como no próprio Krsna, 
a Suprema Personalidade de Deus. Após oferecer orações às ex- 
pansões pessoais 'do' Senhor conhecidas como svamsa-avataras e 
saktyavesa-avataras, ela deve orar ás armas do Senhor Náráyana, 
tais como a Sudarsana, gada, sarkha, khadga e o arco. 

Após explicar este processo, Sukadeva Gosvâmi disse a Mahárája 
Pariksit como Visvarúpa, o irmão de Vrtrasura, descreveu a Indra 
as glórias da Nãrãyana-kavaca. 


VERSOS 1—2 


“aa 
am ga cem A RA | 
mA AAA PAN 
RAM AMARA | 
aa aa da gs ara IR 


srerajováca 
yaya guptah sahasrüksah 





kridann iva vinirjitya 
tri-lokya bubhuje sriyam 


bhagavams tan mamakhyahi 
varma nürüyanütmakam 
yathütatàyinah satrün 
yena gupto "jayan mrdhe 


sri-ràjà uvüca—o rei Pariksit disse; yayd— pelo qual (o escudo es- 
piritual); guptah—protegido; sahasra-aksah—o rei Indra: de mil 
olhos; sa-vahân—com seus ajudantes; ripu-sainikân—os soldados e 
comandantes inimigos; kridan iva--como se aquilo fosseum diver- 
timento; vinirjitya—derrotando; tri-lokyah--dos três mundos (os 
sistemas planetários Superior, intermediário e inferior); bubhuje— 
desfrutou; sriyam-—da opulência; bhagavan—ó grande sábio; tat— 
isto; mama-—a mim; akhyahi—por favor, explica; varma—escudo 


so 3] O escudo Narayana-kavaca 


fensivo feito de um mantra; nàrayana-ütmakam-—consistindo nà 
ricórdia de Narãyana; yatha—na maneira pela qual; «Atatayi 
h—que se empenhavam em matá-lo; satrân—inimigos; yena— 
qual; guptah—sendo protegido; ajayat—desbaratou; mrdhe—na 





TRADUCAO 
O rei Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvami: Meu senhor, por 
or, explica-me o que vem a ser 0 escudo Visnu mantra que pro- 
jeu 0 rei Indra e capacitou-o a derrotar tanto 0$ seus inimigos 
janto os ajudantes destes, e deu-lhe condições de desfrutar da opu- 
cia dos três mundos. Por favor, explica-me sobre esse escudo 


larayana, com o qual o rei Indra alcançou sucesso na batalha, des- 


ndo os inimigos que se empenhavam por matá-lo. 
VERSO 3 
MIA 


T ARTNA AA | 
ote: smi 


sri-büdaràyanir uváca 
vrtah purohitas tvastro 

mahendrayânuprechate 
narayanakhyam varmaha 

tad ihaika-manãh srnu 


Sri-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; vríah—o es- 
ilhido; purohitah—sacerdote; tvastrah—.o filho de Tvastã; mahen- 
dya—ao rei Indra; anuprcchate—depois que ele (Indra) indagou; 
ürayana-àkhyam—chamado Nàráyana-kavaca; varma—escudo de 
'fesa feito de um mantra; aha—cle disse; tat— este; iha—isto; eka- 


ma ãh—com muita atenção; Srnu—ouve-me. 


TRADUÇÃO 
¿Sn Sukadeva Gosvâmi disse: Foi a Vi$varüpa, a quem os semi- 
euses incumbiram de exercer a função de sacerdote, que o rei Indra, 
líder dos semideuses, indagou sobre o escudo conhecido como 
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Narayana-kavaca. Por favor, ouve com muita atenção a resposta 
de Visvarüpa. 


VERSOS 4—6 


AATE TI 
Rara aia sega: | 
ARA Aaa: ale dl 
ANOTE A RAA AA ATA | 
ama ARENA 
ear Aa | 
$ AAN ARA 1 


Sri-visvarüpa uvàca 
dhautàrighri-pànir acamya 
sapavitra udan-mukhah 
krta-svanga-kara-nyaso 
mantrabhyâni vag-yatah sucih 


nàrayana-param varma. 
sannahyed bhaya agate 

püdayor jànunor ürvor 
udare hrdy athorasi 


mukhe sirasy Anuparvyad 
omkàrüdini vinyaset. 

om namo nàrayanayeti 
viparyayam athapi va 


Sri-visvarüpah uyaca—Sri Visvarüpa disse; dhauta—tendo lavado 
por completo; arghri—pés; panih—máos; dcamya—executando āca- 
mana (aspirando um pouco de água trés vezes após cantar o mantra 
prescrito); sa-pavitrah—usando anéis feitos de grama kusa (no dedo 
anular de cada mão); udak-mukhah=-sentado com o rosto voltado 
para o Norte; krta—fazendo; sva-ariga-kara-nyasah—indicacào 
mental das oito partes do corpo'e das doze partes das mãos; man- 
trübhyam-—com os dois mantras (orà namo bhagavate vásudevaya 
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om namo narayanaya); vak-yatah—mantendo-se silencioso; sucih— 
tando purificado; naráyana-param—em plena absorcáo no Senhor 
àyana; varma—armadura; sannahyet—colocada em si próprio; 
e—quando o medo; dgate—aproxima-se; padayoh--nas duas 

3 jânunoh-—nos dois joelhos; úrvoh—nas duas coxas; udare— 

0 abdômen; Ardi--no coração; atha—assim; urasi—no peito; 
he-——na boca; sirasi-—na cabeça; ânupiirvyãt—seguencialmente; 
mküra-adini—comegando com o orikàra; vinyaset—deve-se pór; 





M=—o pranava; namah—reveréncias; náráyandya—a Náráyana, a 
juprema Personalidade de Deus; iti—assim; viparyayam-—o inverso; 


a api—ademais; vã—ou. 


TRADUÇÃO 
Visvarúpa disse: Se alguma forma de temor se aproxima, a pessoa 
eiramente deve lavar as mãos e as pernas e depois executar áca- 
, cantando este mantra: ori apavitrah pavitro và sarvavasthain 





pato “pi va/ yah smaret pundarikaksarm sa bahyabhyantarah $ucih/ 


visnu $ri-visnu $ri-visnu. Então, ela deve tocar a grama kusa e 


sentar-se grave e silenciosamente, encarando o Norte. Quando esti- 


purificada por completo, ela deve tocar nas oito partes de seu 


'orpo o mantra composto de oito sílabas e em suas mãos o mantra 


omposto de doze sílabas. Então, da seguinte maneira, ela deve 
lir-se com a armadura Nàrayana. Primeiramente, enquanto canta 





) mantra composto de oito sílabas [orn namo náràyanáya], que co- 


ca com o pranava, a sílaba om, ela deve tocar com suas mãos 
ito partes do seu corpo, comecando com os dois pés e sistematica- 
nte progredindo até os joelhos, coxas, abdômen, coração, tórax, 





boca e cabeça. Então, deve cantar o mantra ao contrário, começan- 


o com a última sílaba [ya], enquanto toca as partes do seu corpo 


ja ordem inversa. Esses dois processos são conhecidos respectiva- 


nte como utpatti-nyása e samhára-nyása. 
VERSO 7 
E | 
ARMAS On 


kara-nyãsam tatah kuryad 
dvadasaksara-vidyavã 
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pranavàdi-ya-karantam 
anguly-angustha-parvasu 


kara-nyüsam-—-o ritual conhecido como kara=nyasa, que designa 
aos dedos as sílabas do mántra; tatah—depois disto; kuryd!—deve 
executar; dvadasa-aksara— composto de doze sílabas; vidyaya=com 
o. mantra; pranava-üdi—que começa com o orikãra; ya-kãra-antam-— 
terminando coma sílaba ya; arguli—nos dedos; começando com o 
dedo indicador; añgustha-parvasu—nas juntas dos polegares. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, a pessoa deve cantar o mantra composto de doze si- 
labas [orn namo bhagavate vásudevaya]. Precedendo cada sílaba com 
o omkára, ela deve pór as sílabas do mantra nas pontas dos seus 
dedos, começando com o dedo indicador da mão direita e concluin- 
do com'o dedo indicador da esquerda. As quatro sílabas restantes 
devem ser postas-nas juntas dos polegares. 


VERSOS 8—10 


aa da frere wdR 

ert q ai fran Al 

at da Ral 

me FON qus 
"eed dq fag fias 

E RES 


nyased dhrdaya omkàram 
vi-karam anu mürdhani 

sa-kãram tu bhruvor madhye 
na-küram sikhaya nyaset 


ve-karam netrayor yuñjyan 
na-karam sarva-sandhisu 

ma-karam astram uddisya 
mantra-mirtir bhaved budhah 


O escudo Nãrâyana-kavaca 


savisargar phad-antam tat 
sarva-diksu vinirdiset 
om vişnave nama iti 
nyaset—deve pór; hrdaye—sobre o coracáo; omkáram—o prana- 
 omkara; vi-karam—a sílaba vi de visnave; anu—depois disso; 
ani—no topo da cabega; sa-karam—a sílaba sa; tu—e; bhru- 
madhye—entre as duas sobrancelhas; na-karam—a sílaba na; 
aya—na sikha localizada na cabeça; nyaset-—deve pôr; vekaram-— 
1) 'ufijyüt —deve ser posta; 
ma-küram-—a sílaba na da palavra namah; sarva-sandhisu—em todas 
s juntas; ma-kdram—a silaba ma da palavra namah; astram—uma 
a; uddisya—pensando; mantra-martih—a forma do mantra; 
Iavet—deve tornar-se; budhah—uma pessoa inteligente; sa-visar- 
E —com a visarga (h); phar-antami—terminando cóm o som phat; 
at—isto; sarva-diksu—em todas as diregdes; vinirdiser—deve fixar; 
m—pranava; visnave—ao Senhor Visnu; namah—reveréncias; iti— 
sim. 














TRADUCAO 
A pessoa deve, então, cantar o mantra de seis sílabas [om visnave 
mah]. Deve pôr a sílaba “torn” sobre seu coração, a sílaba “*vi”” 
no topo de sua cabeça, a sílaba “sa” entre suas sobrancelhas, a sí- 
Taba ““na”” no tufo de seu cabelo [Sikhã], e a sílaba “ve” entre seus 
plhos. Aquele que recita o mantra deve, então, colocar a sílaba “'na” 
m todas as juntas do seu corpo e meditar na sílaba “ma” como 
ndo uma arma. Assim, ele deve tornar-se a personificação per- 
feita do mantra. Depois disso, acrescentando o visarga ao final da 
sílaba “ma”, deve cantar o mantra “mah astraya phat”, encami- 
nhando-o a todas as direções, começando pelo Leste. Dessa manei- 
|, todas as direções serão protegidas pelo escudo sob a forma do 
jantra. 





VERSO 11 


ai i e da 
fama AER ut t 
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ütmànam paramañ dhyayed 
dhyeyam sat-Saktibhir yutam 
vidyà-tejas-tapo-mürtim 
imari mantram udāharet 


atmánam—o eu; paramam—o Supremo; dhyayet—deve-se medi- 
tar em; dhyeyam—em quem vale a pena meditar; sat-saktibhih—as 
seis opuléncias; yutam-—possuidor das; vidya—aprendendo; tejah-— 
influéncia; tapah—austeridade; martim—personificadas; imam— 
este; mantram—mantra; udaharet—deve cantar. 


TRADUCAO 
Após terminar este canto, a pessoa deve julgar-se qualitativamente 
una com a Suprema Personalidade de Deus, que é pleno de seis opu- 
léncias e em quem vale a pena meditar. Então, ela deve cantar a 
Naráyana-kavaca, a seguinte oração que invoca a proteção conce- 
dida pelo Senhor Narayana. 


VERSO 12 


Š RR at 
ameka: qarT | 


MA ASEOS: 112211 


om harir vidadhyán mama sarva-raksüm 
nyastanghri-padmah patagendra-prsthe 
darari-carmasi-gadesu-capa- 
pasan dadháno 'sta-guno 'sta-bdhuh 





om—ó Senhor; harih—a Suprema Personalidade de Deus; vida- 
dhyat—que Ele me outorgue; mama-—minha; sarva-raksüm—pro- 
tecáo de todos os lados; nyasta—colocados; añghri-padmah—cujos 
pés de lótus; patagendra-prsthe—nas costas de Garuda, o rei de todos 
os pássaros; dara—búzio; ari—disco; carma-—escudo; asi—espada; 
gadà—maga; isu—flechas; capa—arco; pasan—cordas; dadhünah— 
portando; asía—possuindo oito; gumah—perfeicoes; asta—oito; 
bahuh—bracos. 


O escudo Naráyana-kavaca 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo, que está sentado nas costas do pássaro Ga- 
da, tocando-o com Seus pés de lótus, porta oito armas — o búzio, 
“disco, o escudo, a espada, a maça, flechas, arco-e cordas. Que 
sa Suprema Personalidade de Deus proteja-me todos os momen- 
ps com Suas oito armas. Ele é onipotente porque possui em pleni- 
os oito poderes místicos [animã, laghimã, etc:). 


or 


E SIGNIFICADO 
Julgar-se uno com o Supremo chama-se aharigrahopasanã. Através 
le ahañgrahopásana, a pessoa não se torna Deus, mas pensa em si 
própria como sendo qualitativamente una com o Supremo. Com- 
preendendo que, como alma espiritual, ela é igual em qualidade à 
ja suprema da mesma maneira que a água de um rio é da mesma 
ureza que a água do mar, seguindo o processo descrito neste verso, 
deve meditar no Senhor Supremo e buscar-Lhe a proteção. As 
ntidades vivas sempre estáo subordinadas ao Supremo. Conseqúen- 
ente, é dever delas buscar sempre a misericórdia do Senhor para 
em protegidas por Ele em todas as circunstâncias. 


VERSO 13 


Ahma: asa Raet: iig 


jalėşu-mām rakşatu matsya-mūrtir 
yado-ganebhyo varunasya pasat 

sthalesu máyavatu-vamano 'vyat 
trivikramah khe *vatu visvarapah 


jalesu—na água; màm—a mim; raksatu—proteja; matsya-mürtih — 


4 Senhor Supremo sob a forma de um grande peixe; yâdah-gane- 


iyah—dos ferozes animais aquáticos; varunasya-—do semideus co- 
ido como Varuna; pasat—da corda que prende; sthalesu—na 
erra; maya-vatu—a misericordiosa forma do Senhor como um anão; 
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vümanah—Nàmanadeva; avyüt—que-Ele proteja; trivikramah— 
Trivikrama, cujos'três passos gigantescos tiraram de Bali os três 
mundos; k/ie—nos céus; avatu-—possa O Senhor proteger; visvarits 
pah—a gigantesca forma universal. 


TRADUCAO 
Possa o Senhor, que assume o corpo de um grande peixe, proteger- 
me na água, livrando-me dos animais ferozes que são companhei- 
ros do semideus Varuna. Expandindo Sua energia ilusória, o Senhor 
assumiu a forma do anão Vâmana. Que Vâmana me proteja na terra. 
Como a gigantesca forma do Senhor, Visvarúpa, domina os três 
mundos, que Ele me proteja nos céus. 





SIGNIFICADO 
Com este mantra, buscamos da Suprema Personalidade de Deus 
proteção na água, na terra e no céu, recorrendo a Suas encarnações 
como peixe, Vâmanadeva e Visvarúpa. 


VERSO 14 
HERA mg! 
ARAS: 
fest au a 
RA Agia aign 
durgesv atavy-aji-mukhadisu prabhuh 
payán nrsimho 'sura-yüthaparih 


vimuricato yasya mahãtta-hasam 
digo vinedur nyapatams ca garbhüh 


durgesu—em lugares onde a viagem é muito difícil; atavi—na flo: 
resta densa; aji-mukha-adisu—na frente de batalha e assim por 
diante; prabhuh—o Senhor Supremo; payat—possa Ele proteger 
nrsimhah—Senhor Nrsimhadeva; asura-yüthapa—de Hiranyakasi 
pu; o líder dos demônios; arih—o inimigo; vimuricatah—libertan 
do; yasya—cuja; maha-atta-hasam—grande e aterrorizante risada 
disah—todas as direções; vineduh-—ressoou por; nyapatan—preci 
pitaram-se; ca—e; garbhah—os embriões das esposas dos demônios 


lerso 15] O escudo Naáraáyana-kavaca 


TRADUÇÃO 
| Possa o Senhor Nrsimhadeva, que apareceu como inimigo de 
iranyakasipu, proteger-me de todos os lados. Seu riso estrondoso 
ou em todas as direções e fez com que as esposas grávidas dos 
ras abortassem. Possa esse Senhor ser assaz bondoso para pro- 
er-me nos lugares difíceis, tais como a floresta e o campo de 


VERSO 15 


Ra upto ume: 
aaa que. 

asa fant 
EASTER 


raksatv asau mádhvani yajña-kalpah 
sva-damstrayonntta-dharo: varáhah 
ramo "dri-küfesv atha vipravase 
salaksmano 'vyad bharatügrajo 'smàán 
sraksatu—que o Senhor proteja; asau—esse; ma—a mim; adhva- 
ina rua; yajña-kalpah—que é evidenciado através da execução 
cerimónias ritualísticas; sva-damstrayd—com Sua própria presa; 
unnita-—erguendo; dharah—o planeta: Terra; varáhah—=0 Senhor. 
Javali; ramah—Senhor Ràma; adri-küfesu—nos píncaros das mon- 
tanhas; atha—então; vipravase—em terras alheias; sa-laksmanah — 
com o Seu irmão Laksmana; avyat—que Ele proteja; bharata- 
ugrajah—o irmão mais velho de Mahārāja Bharata; asmān—a nós. 





, TRADUÇÃO 


O supremo Senhor indestrutível é evidenciado através da execução 
“de sacrifícios ritualísticos e, portanto, é conhecido como Yajñesvara. 
Sob Sua encarnação como Senhor Javali, Ele ergueu o planeta Terra, 
firando-o da água que está situada na base do Universo e manteve-o 
em Suas presas pontiagudas. Que esse Senhor me proteja dos ladrões 
na rua. Que Parasurâma proteja-me nos píncaros das montanhas, 
eque o irmão mais velho de Bharata, o Senhor Rāmacandra, junta- 
mente com Seu irmão Lakşmana, proteja-me em terras alheias. 
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SIGNIFICADO 
Existem três Râmas. Um Ràma é Paras$uráma (Jamadàgnya), 
outro Râma é o Senhor Râmacandra, e o terceiro Rama é ó Senhor 
Balarâma. Neste verso, as palavras râmo 'dri-katesv atha referem- 
se ao Senhor Parasurâma. O irmão de Bharata Maharaja e de 
Laksmana é o Senhor Ramacandra. 


VERSO 16 


AAA ATA 
ARE TE A A! 
ATA: 
qua o: eE 


mám ugra-dharmád akhilat pramadan 
narâyanah patu naras ca hasat 

dattas tv ayogád atha yoga-nathah 
payad gunesah kapilah karma-bandhar 


mam-—a mim; ugra-dharmãt —dos princípios religiosos desneces- 
sários; akhilat—de toda espécie de atividades; pramadat-—que são 
realizadas em loucuras; naravanah-—Senhor Narayana; patu—que 
Ele proteja; narah ca—e Nara; hasat—do orgulho desnecessário; 
dattah—Dattátreya; tu—evidentemente; ayogat—do caminho da 
falsa: yoga; atha—na verdade; yoga-nathah—o' mestre de todos os 
poderes misticos; paydt—que Ele proteja; guna-Isah—o mestre de 
todas as qualidades espirituais; kapilah—Senhor Kapila; karma- 
bandhat=do cativeiro das atividades fruitivas. 


TRADUCAO 
Que o Senhor Narayana proteja-me de seguir desnecessariamente 
falsos sistemas religiosos e que Ele impeça que a loucura leve-me 
a faltar aos meus deveres. Que o Senhor sob Sua forma de Nara 
proteja-me do orgulho desnecessário. Que o Senhor Dattatreya, o 
mestre de todo o poder místico, proteja-me de cair enquanto executo 
bhakti-yoga. E que o Senhor Kapila, o mestre de todas as boas qua- 


lidades, proteja-me do cativeiro material consequente às atividades 
fruitivas. 


O escudo Nàrayana-kavaca 


VERSO 17 


ags FARTI 

g i a 
aid: gai 

qut a Rara ton 


sanat-kumaro *'vatu kamadevad 
dhayasirsã mari pathi deva-helanat 

devarsi-varyah purusârcanântarãt 
kârmo harir mam nirayad asesat. 


sanat-kumarah—o grande brahmacar? chamado Sanat-kumãra; 
watu—que ele proteja; kama-devat-—das mãos de Cupido, ou do 
ejo luxurioso; haya-sirsã—o Senhor Hayagriva, a encarnação do 
nhor cuja cabeça é como a de um cavalo; mâm-—a mim; pathi— 
jo caminho; deva-helanat—de deixar de prestar respeitosas reverên- 
cias aos brâhmanas, aos vaisnavas e ao Senhor Supremo; devarsi- 
varyah-—o melhor dos sábios santos, Nârada; purusa-arcana-antardi— 
das ofensas na adoração à Deidade; kirmah—o Senhor Kúrma, a 
lartaruga; harih—a Suprema Personalidade de Deus; mam—a mim; 
nirayat—do inferno; asesat—ilimitado. 


TRADUÇÃO 
Que Sanat-kumara proteja-me dos desejos luxuriosos. Sempre que 
eu começar alguma atividade auspiciosa, possa o Senhor Hayagriva 
proteger-me da ofensa de eu não prestar respeitosas reverências ao 
Senhor Supremo. Que Devarsi Narada proteja-me de cometer ofen- 
sas na adoração à Deidade, e que o Senhor Kúrma, a tartaruga, 
proteja-me de cair nos ilimitados planetas infernais. 


+ SIGNIFICADO 

“De modo geral, as pessoas têm fortíssimos desejos luxuriosos, e 
eles são o maior impedimento no desempenho do serviço devocio- 
pal. Portanto, aqueles que estão muito influenciados pelos desejos 
luxuriosos são aconselhados a refugiarem-se em Sanat-kumáãra, o 
grande devoto brahmacart. Nárada Muni, que é o instrutor de arcana, 
é autor do Narada-pañcarátra, que prescreve os princípios reguladores 
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mediante os quais se adora a Deidade: Todos que estão ocupados 
na adoração à Deidade, seja no lar, seja no templo, devem sempre 
buscar a misericórdia de Devarsi Nãrada para evitarem as trinta e 
duas ofensas enquanto;se adora a Deidade. Estas ofensas praticadas 
na adoração à Deidade são mencionadas no Néctar da Devoção. 


VERSO 18 


SETA ATE 
aee AER! 
AAA 


3 ARA a 


dhanvantarir bhagaván paty apathyad 
dvandvad bhayad rsabho nirjitatma 
yajñas ca lokad avataj janântad 
balo ganüt krodha-vasad ahindrah 


“aa 


dhanvantarih—a encarnação de Dhanvantari, o médico; bhaga- 
van—a Suprema Personalidade de Deus; patu—que Ele me proteja; 
apathyat—das coisas prejudiciais à saúde, tais como carne e tóxi- 
cos; dvandvat—da dualidade; bhayat—do temor; rsabhah—Senhor 
Rsabhadeva; nirjita-atma—que controlou por completo a sua mente 
e seu eu; yajñah— Yajña; ca—e; lokāt—da difamação, da popula- 
ção; avatãt-—que Ele proteja; jana-antât—das situações perigosas 
criadas por outras pessoas; balah—Senhor Balaráma; ganat—dos 
ninhos de; krodha-vasãt—serpentes iradas; ahindrah—Senhor Bala- 
rāma sob a forma da serpente Sesa Nãga. 





TRADUÇÃO 

Que a Suprema Personalidade de Deus sob Sua encarnação de 
Dhanvantari livre-me dos alimentos indesejáveis e proteja-me dos 
males físicos. Que o Senhor Rsabhadeva, que dominou Seus senti- 
dos internos e externos, proteja-me do temor produzido pela dualida- 
de apresentada sob a forma do calor e do frio. Que Yajña proteja-me 
da difamação e da hostilidade da população, e, como Sesa, possa 
oSenhor Balarâma proteger-me das serpentes invejosas. 


O escudo Narayana-kavaca 


SIGNIFICADO 

Para viver dentro deste mundo material, devem-se encarar muitos 
igos, como se descreve aqui. Por exemplo, os alimentos indese- 
veis são uma ameaça à saúde, e portanto, devem-se abandonar esses 
imentos. A encarnação de Dhanvantari pode proteger-nos disto. 
lá que o Senhor Visnu é a Superalma de todas as entidades vivas, 
Ele quiser, pode salvar-nos das perturbações adhibhautika, as quais 
causadas por outras entidades vivas. O Senhor Balarâma é a en- 
rnação Sesa, e portanto, Ele pode salvar-nos das serpentes iradas 
u-das pessoas invejosas, que sempre estão preparadas para dar o 


VERSO 19 
ur WATT 
SET] TEIA | 
A O: ARA "Ud 


HS 


dvaipayano bhagaván aprabodhád 
buddhas tu pasanda-gana-pramádat 

kalkih kaleh kala-malat prapâtu 
dharmavanayoru-krtavatârah 


dvaipayanah—Srila Vyásadeva, o outorgador de todo o conheci- 
mento védico; bhagavün—a poderosíssima encarnação da Suprema 
"Personalidade de Deus; aprabodhüt—de que se ignorem os sastras; 
“buddhah tu—também o Senhor Buddha; pasanda-gara—dos ateus 
que criam ilusão nas pessoas inocentes; pramâdat—da loucura; 
“Kalkih—Senhor Kalki, a encarnação de Kesava; kaleh—desta Kali- 
“yuga; kala-malat—da escuridão da era; prapâtu—que Ele proteja; 
"dharma-avanaáya— para a protecáo dos principios religiosos; uru— 
“enorme; krta-avatarah—que assumiu uma encarnação. 
b 





n 
TRADUCAO 

Que a Personalidade de Deus, sob Sua encarnação de Vyásadeya, 

roteja-me de todas as espécies de ignorância resultantes da ausên- 

“cia do conhecimento védico. Que o Senhor Buddhadeva proteja-me 
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das atividades que se opóem aos princípios védicos e livre-me da 
preguiça, pois, devido a ela, esquecem-se loucamente os princípios 
védicos de conhecimento e de ação ritualística. Que Kalkideva, a Su- 
prema Personalidade de Deus que apareceu como encarnação para 
proteger os princípios religiosos, proteja-me da sujeira da era de Kali. 


SIGNIFICADO 

Este verso menciona várias encarnações da Suprema Personali- 
dade de Deus que aparecem com vários propósitos. Srila Vyasadeva, 
Mahâmuni, escreveu a literatura védica para o benefício de toda a 
sociedade humana. Se alguém, mesmo nesta era de Kali, quer ser 
protegido das reações da ignorância, deve consultar os livros deixa- 
dos por Srila Vyásadeva, a saber, os quatro Vedas (Sama, Yajur, 
Rg e Atharva), os 108 Upanisads, o Vedünta-sütra (Brahma-sütra), 
o Mahābhārata, o Srimad-Bhagavatam Mahã-purâna (o comentário 
que Vyãsadeva fez a respeito do Brahma-sâtra) e os outros dezessete 
Purânas. Somente pela misericórdia de Srila Vyasadeva é que temos 
tantos livros de conhecimento transcendental para salvar-nos das 
garras da ignorância. 

Como descreve Srila Jayadeva Gosvâmi em seu Dasavatâra-stotra, 
o Senhor Buddha aparentemente preteriu o conhecimento védico: 


nindasi yajña-vidher ahaha sruti-jatam 
sadaya-hrdaya-darsita-pasu-ghátam 
kesava dhrta-buddha-sarira jaya jagad-isa hare 


Era missão do Senhor Buddha salvar as pessoas da atividade abo- 
minável de matança de animais e salvar os pobres animais de serem 
desnecessariamente mortos. Quando os pasandis estavam enganan- 
do e matavam os animais com o pretexto de sacrificá-los em yajñas 
védicos, o Senhor disse: “Se os preceitos védicos permitem a ma- 
tança de animais, eu não aceito os princípios védicos.”” Assim, ele 
realmente salvou as pessoas que agiam de acordo com os princípios 
védicos. Portanto, devemos render-nos ao Senhor Buddha para que 
ele nos ajude a evitar de empregar cavilosamente os preceitos dos 
Vedas, 

O avatàra Kalki é a encarnação feroz que aniquila a classe de ateus 
nascidos nesta era de Kali. Desde agora, no começo de Kali-yuga, 
muitos princípios irreligiosos estão sendo postos em prática, e, à 
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nedida que Kali-yuga avança, com certeza introduzir-se-ão muitos 
ncípios pseudo-religiosos, e as pessoas se esquecerão dos verda- 


deiros princípios religiosos enunciados pelo Senhor Krsna antes do 


vento de Kali-yuga, a saber, os princípios de rendição aos pés-de 
do Senhor. Infelizmente, devido à Kalisyuga, os tolos não'se 
endem aos pés de lótus de Krsna. Mesmo a maioria das pessoas 


que alegam pertencer ao sistema religioso védico está de fato opondo- 


aos princípios védicos. Todos os dias, elas inventam um novo tipo 


yata mata tata patha. De acordo com esta visão, na sociedade 
mana existem centenas e milhares de opiniões diferentes, e cada 
pinião é um princípio religioso válido. Essa filosofia velhaca tem 
atado os princípios religiosos mencionados nos Vedas, e, à medida 


Kesava, descerá para matar todos os ateístas e salvará apenas os 
votos do Senhor. 


VERSO 20 


atoa TG SACAR 

mia SAFIRA: | 
AR: MIR O 

Ga RR 3e 


mam kesavo gadaya prátaravyãd 
govinda àsargavam atta-venuh 

nàrayanah prühna udatta-Saktir 
madhyan-dine visnur arindra-pânih 


" mâm-—a mim; kesavah-—Senhor Kesava; gadayã-—com Sua maça; 
prütah—nas horas matutinas; avyat—que Ele proteja; govindah— 
nhor Govinda; dsarigavam-—durante a segunda parte do dia; ärta- 
uh-—segurando Sua flauta; narayanah—Senhor Náráayana de 
atro braços; prahnah-—durante a terceira parte do dia; udatta- 
aktih—controlando diferentes espécies de potência; madhyam- 
ine— durante a quarta parte do dia; visnuh—Senhor Visnu; arindra- 
nih—portando o disco em Sua mão para matar os inimigos. 
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TRADUÇÃO 
Que o Senhor Kesava proteja-me com Sua maça na primeira parte 
do dia, e possa Govinda, que sempre está ocupado em tocar Sua 
flauta, proteger-me na segunda parte do dia. Que o Senhor Nárãya- 
na, o qual está equipado com todas as potências, proteja-me na ter- 
ceira parte do dia, e que:o Senhor Visnu, o qual carrega um disco 
para matar Seus inimigos, proteja-me na quarta parte do dia. 


SIGNIFICADO 

De acordo com os cálculos astronômicos védicos, ao invés de pos- 
suírem doze horas consecutivas, um dia e uma noite dividem-se, cada 
um, em trinta ghatikas (um ghatikã equivale a vinte e quatro minu: 
tos). Em geral, cada dia e cada noite são divididos em seis partes 
consistindo em cinco ghatikãs. Em cada uma dessas seis ocasiões 
tanto do dia quanto da noite, pode-se invocar o Senhor, pedindo-Lhe 
proteção de acordo com diferentes nomes. O Senhor Kesava, pro: 
prietário do lugar sagrado chamado Mathurã, é o Senhor da pri 
meira parte do dia, e Govinda, o Senhor de Vrndavana, é o dono 
da segunda parte. 


VERSO 21 
SUR agia 
ai ag, A A | 
ao ea sim 
faia mista IITA: IR? 


devo "parühne madhu-hogradhanvã 
sayam tri-dhamavatu máadhavo mám 
dose hrsikesa utardha-rátre 
nisttha eko 'vatu padmanabhah 


devah—o Senhor; aparáhne—na quinta parte do dia; madhu-ha— 
chamado Madhusüdana; ugra-dhanvà— portando o arco muito ate- 
morizante conhecido como Sarnga; sayam-—-a sexta parte:do dia; tri 
dhàmà-——manifestando-Se como as trés deidades: Brahmá, Visnu c 
Maheásvara; avatu— possa Ele proteger; màdhavah—chamado Mà 
dhava; maám—a mim; dose—durante a primeira parte da noite; 
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Tkesah—Senhor Hrsikesa; uta—também; ardha-ratre—durante a 
unda parte da noite; nistrhe—durante a terceira parte da noite; 

tah—sozinho; avatu—que Ele proteja; padmanábhah—Senhor 
imanábha. 


TRADUCAO 
Que o Senhor Madhusüdana, o qual carrega um arco muito atemo- 
inte para os demónios, proteja-me durante a quinta parte do dia. 
tardinha, possa o Senhor Mádhava, que aparece como Brahma, 


Visnu e Mahesvara, proteger-me, e, no começo da noite, possa o 


mhor Hrsikesa proteger-me. Na calada da noite [na segunda e na 
ira partes da noite], peço que, sozinho, o Senhor Padmanabha 
teja-me. 


VERSO 22 


fut 
sep sÀ aada: l 


Mr A 
fra aa a: RR 


srivatsa-dhamapara-râtra isah 
pratyúsa Iso 'si-dharo janárdanah 
damodaro 'vyad anusandhyam prabháate 
visvesvaro bhagaván kàla-mürtih 


Srīvatsa-dhāmā—o Senhor, sobre cujo peito repousa a marca de 
rivatsa; apara-râtre—na quarta parte da noite; isah—o Senhor Su- 
mo; pratyise-—no fim'da noite; Isah-—o Senhor Supremo; asi- 
rah-—carregando uma espada na mão; janârdanah—Senhor 
inárdana; dâmodarah—Senhor Dâmodara; avyat-—que Ele prote- 
; anusandhyam-—durante cada junção, ou lusco-fusco; prabhate— 
manhã cedo (a sexta parte da noite); visva-Isvarah-—o Senhor-de 
jodo o Universo; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; kala- 
ürtih—o tempo personificado. 








TRADUCAO j 
Possa a Suprema Personalidade de Deus, que tem a Srivatsa sobre 
u peito, proteger-me após a meia-noite e até a hora em que o céu 
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fique róseo. Possa o Senhor Janárdana, que carrega uma espada em 
Sua máo, proteger-me no fim da noite [durante os últimos quatro 
ghatikãs da noite]. Que o Senhor Dâmodara proteja-me de manhã 
bem cedo, e que o Senhor Visvesvara proteja-me durante as junções 
do dia e da noite. 

VERSO 23 


E NAAA 
A O AA | 

AA AAA 

"d mp ara SU MIR 


cakram yugàntünala-tigma-nemi 
bhramat samantàd bhagavat-prayuktam 
dandagdhi dandagdhy ari-sainyam asu 
kaksam yatha vata-sakho hutasah 


cakram—o disco do Senhor; yuga-anta—no final do milénio; 
anala—como o fogo da devastação; tigma-nemi—com uma borda 
afiada; bhramat—vagando; samantàt—em todos os lados; bhagavat- 
prayuktam—a quem o Senhor ocupa em atividades; dandagdhi dan- 
dagdhi—por favor, queima por completo, por favor, queima por 
completo; ari-sainyam—o exército de nossos inimigos; asu—imedia- 
tamente; kaksam-—grama seca; vathã-—como; vata-sakhah—o amigo 
do vento; hutasah—fogo abrasador. 





TRADUÇÃO 
Impulsionado pela Suprema Personalidade de Deus e vagando em 
todas as quatro direções, o disco do Senhor Supremo tem bordas 
afiadas tão destrutivas como o fogo da devastação no final do milê- 
nio. Assim como, com a ajuda da brisa, o fogo abrasador reduz a 
cinzas a grama seca, possa essa Sudarsana cakra reduzir a cinzas 
os nossos inimigos. 


VERSO 24 


a 
RR RARA I 


O escudo Narayana-kavaca 


FAA 
qua MATO Re 


gade “Sani-sparsana-visphulinge 
nispindhi nispindhy ajita-priyasi 

kusgmáànda-vainàyaka-yaksa-rakso- 
bhüta-grahürhs cürnaya cürnayürin 


gade—ó maga nas máos da Suprema Personalidade de Deus; 
mi—como raios; sparsana—cujo contato; visphulinge—despren- 
do centelhas de fogo; nispindhi nispindhi—despedaça, despeda- 
ajita-priyà-—muito querida da Suprema Personalidade de Deus; 
j—és; kusmünda—capetas chamados Kusmàndas; vainayaka—fan- 
las chamados Vaináyakas; yaksa—fantasmas chamados Yaks; 
Iksah —fantasmas chamados Ráksasas; bhita—fantasmas chama- 
s Bhūtas; grahān—e demônios nocivos chamados Grahas; cūr- 





'a—pulveriza; cūrnaya—pulveriza; arīn—meus inimigos. 


TRADUÇÃO 
ó maça que estás nas mãos da Suprema Personalidade de Deus, 
duzes centelhas de fogo táo poderosas como raios, e és extrema- 
nte querida do Senhor, de quem, também, sou servo. Entáo, por 
vor, ajuda-me a despedagar todos os seres vivos nocivos, conhe- 
los como Kusmándas, Vaináyakas, Yaksas, Ráksasas, Bhútas e 
rahas. Por favor, pulveriza-os! 


VERSO 25 
= AAA AE 
qa figa O 

a ARANA 


tvañ yatudhana-pramatha-preta-mátr- 
pisaca-vipragraha-ghora-drstin 

darendra vidrâvaya krsna-pürito 
bhima-svano "rer hrdayàni kampayan 
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tvam—tu; yatudhüna— Ráksasas; pramatha—Pramathas; preta— 
Pretas; mütr—Maátàs; pisüca—Pisácas; vipra-graha—fantasmas bráli- 
manas; ghora-drstin—Qque t&m olhos muito medonhos; darendra—ó. 
Paricajanya, o búzio nas mãos do Senhor; vidravaya—afasta; krsna- 
púritah—estando repleto. do ar que vem da boca de Krsna; bhima 
svanah—soando extremamente amedrontadora; areh—do inimigo; 
hrdayâni—o âmago dos corações; kampayan—fazendo tremer. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos búzios, ó Pañcajanya, que ficas nas máos do Senhor, 
estás sempre preenchido pela respiração do Senhor Krsna. Por- 
tanto, crias uma temível vibração sonora que causa tremores nos 
corações dos inimigos, tais como os Raksasas, os fantasmas Pra- 
mathas, Pretas, Matas, Pisãcas e os fantasmas bráhmanas de olhos 
medonhos. 





VERSO 26 


a RARA 
aa a a | 

HA Ar ae 
fra E TT REN 


tvam tigma-dharasi-varari-sainyam 
isa-prayukto mama chindhi chindhi 

caksúamsi carmah chata-candra chadaya 
dvisam aghonàm hara püpa-caksusam 


tvam—tu; tigma-dhãra-asi-vara—ó melhor das espadas com gumes 
muito afiados; ari-sainyam—os soldados do inimigo; Isa-prayuk 
tah—sendo usada pela Suprema Personalidade de Deus; mama- 
meus; chindhi chindhi-—despedaça, despedaça; caksiirsi—os olhos; 
carman—ó escudo; sata-candra-—possuindo círculos fúlgidos, pare- 
cendo uma centena de luas; chadaya—por favor, cobre; dvisam— 
daqueles que tém inveja de mim; aghonam—que sáo completamente 
pecaminosos; hara—por favor, arranca; papa-caksusam—daqueles 
cujos olhos são tão pecaminosos. 
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TRADUÇÃO 
Ó rainha das espadas de gume afiado, a Suprema Personalidade 
Deus ocupa-te em atividades. Por favor, dilacera os soldados dos 
us inimigos. Por favor, despedaça-os! Ó escudo marcado com 
centena de círculos fúlgidos e em forma de lua, por favor, cobre 
olhos dos inimigos pecaminosos. Extirpa-lhes os olhos pecami- 





VERSOS 27—28 


mana a aa | 
ata ¿aqii a sli 
nf 


TE | 
ara dl a Aaa: RCI 


yan no bhayam grahebhyo “bhat 
ketubhyo nrbhya eva ca 

sarisrpebhyo: damstribhyo 
bhütebhyo *mhobhya eva ca 


sarvàny etüni bhagavan- 
nama-rapanukirtanãt 

prayântu sanksayam sadyo 
ye nah sreyah-pratipakah 


t—o qual; nah—nosso; bhayam—temor; grahebhyah—dos de- 
ios Grahas; abhit—foi; ketubhyah—dos meteoros, ou estrelas 
lentes; nrbhyah-—dos seres humanos invejosos; eva catambém; 
rpebhyah-—das serpentes e escorpiões; darstribhyah—dos ani- 
is com dentes ferozes, tais como os tigres, os lobos e os javalis; 
itebhyah-—dos fantasmas ou dos elementos materiais (terra, água, 
O, etc.); amhobhyah—das atividades pecaminosas; eva ca—bem 
103 sarváni etâni—todos esses; bhagavat-nâma-rapa-anukirtanat-— 
yrificando à forma, o nome, osatributos e'a parafernália trans- 
dentais da Suprema Personalidade de Deus; prayântu-—que eles 
lo; sanksayam-—à completa destruição; sadyah—imediatamente; 
s quais; nah—nosso; sreyah-pratipakah-— obstáculos ao bem- 
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TRADUCAO 

Que a glorificação do nome, da forma, das qualidades e da para- 
fernália transcendentais da Suprema Personalidade de Deus proteja- 
nos contra a influência dos maus planetas, contra os meteoros, os 
seres humanos invejosos, as serpentes, os escorpiões e os animais 
como tigres e lobos. Que Ele nos proteja dos fantasmas e dos ele- 
mentos materiais como a terra, a água, o fogo e o ar, e que também 
proteja-nos do relámpago e de nossos pecados passados. Sempre te- 
memos esses obstáculos que aparecem para abalar nossa vida aus- 
piciosa. Portanto, que eles sejam completamente destruídos mediante 
o canto do mahá-mantra Hare Krsna. 


VERSO 29 


TA RR AAA: q: | 
Rama aa: BA RS 


garudo bhagavân stotra- 
stobhas chandomayah prabhuh 
raksatv asesa-krcchrebhyo 
visvaksenah sva-nâmabhih 


a Santidade Garuda, o carregador do Senhor Visnu; 
poderoso como a Suprema Personalidade de Deus; 
stotra-stobhah—que é glorificado mediante versos e canções seletos; 
chandah-mayah—os Vedas personificados; prabhuh-—o senhor; rak- 
satu—possa Ele proteger; asesa-krcchrebhyah-—das ilimitadas misés 
rias; visvaksenah—Senhor. Visvaksena; sva-námabhih—com Seus 
santos nomes. 





TRADUÇÃO 
O senhor Garuda, o carregador do Senhor Visnu, é o senhor mais 
adorável, pois é tão poderoso como o próprio Senhor Supremo. Ele 
é os Vedas personificados e é adorado mediante versos seletos. Que 
ele proteja-nos de todas as situações perigosas, e, através de Seus 
santos nomes, possa o Senhor Visvaksena, a Personalidade de Deus, 
também proteger-nos de todos os perigos. 
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VERSO 30 


Aa ARMA A: 
JOAO TR m T 


sarvüpadbhyo harer nàma- 
rúpa-yanayudhani nah 

buddhindriya-manah-pranán 
pântu pãrsada-bhisanãh 


sarva-apadbhyah-—de todas as espécies de perigos; hareh—da Su- 
ma Personalidade de Deus; nâma-—o santo nome; rpa—a forma 
cendental; yâna-—os carregadores; ayudhâni—e todas as armas; 
nossa; buddhi—inteligéncia; indriya—sentidos; manah—mente; 
ünün—ar vital; pantu—que eles protejam e mantenham; parsada- 
isanah—os enfeites que são associados pessoais. 


ki TRADUCAO 
Que os santos nomes, as formas transcendentais, os carregadores 
Suprema Personalidade de Deus e todas as armas que O deco- 
tal qual associados pessoais protejam contra todos os perigos 
inteligência, sentidos, mente e ar vital. 





SIGNIFICADO 

Existem vários associados da Personalidade de Deus transcenden- 
|, entre os quais incluem-se Suas armas e Seu carregador. No 
jundo espiritual, nada é material. A espada, o arco, a maça, o disco 
Mudo que decora o corpo pessoal do Senhor são forças espirituais 
ivas. Portanto, o Senhor é chamado advaya-jñana, indicando que 
existe diferença entre Elere Seus nomes, formas, qualidades, 
as e assim por diante. Tudo o que se refere a Ele é da mesma 
tureza espiritual. Em variedades de formas espirituais, todos eles 

tão ocupados a serviço do Senhor. 


VERSO 31 


am AR TR SW GJd| 
qa a a RT AIR 2t 
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yathà hi bhagavan eva 
vastutah sad asac ca yat 

satyenünena nah sarve 
yantu nàsam upadravàh 


yatha—assim como; hi—de fato; bhagavdn—a Suprema Persona- 
lidade de Deus; eva—indubitavelmente; vastutah—no final de contas; 
sat—manifesta; asat—imanifesta; ca—e; yat—toda que; satyena— 
através da verdade; anena—isto; nah-—nossas; sarve—todas; yantu— 
que elas vão; nasam-—à aniquilação; upadravah—perturbações. 


TRADUÇÃO 
A manifestação cósmica sutil e grosseira é material, todavia, ela 
não é diferente da Suprema Personalidade de Deus, pois, em última 
análise, Ele é a causa de todas as causas. A rigor, a causa e o efeito 
são na verdade um, porque a causa está presente no efeito. Portan- 
to, através de Suas potentes partes, a Verdade Absoluta, a Suprema 
Personalidade de Deus, pode aniquilar todos os nossos perigos. 


VERSOS 32—33 


eg faeta: eng 1 
IGSS TR O: AAA 113811 
Maa a ar RSI 
q a: ada a all 


vathaikâtmyânubhavanâri 
vikalpa-rahitah svayam 

bhisanâyudha-lingakhya 
dhatte saktih sva-mayayã 


tenaiva satya-münena 
sarva-jño bhagaváan harih 

pàtu sarvaih svarüpair nah 
sadã sarvatra sarva-gah 


yathü—assim como; aikatmya—em termos de unidade manifesta 
em variedades; anubhavanam-— daqueles que pensam; vikalpa-rahi- 


'erso 33] O escudo: Narayana-kavaca 407 


-—a ausência de diferenças; svavam—Ele próprio; Ahisana—en- 
ites; ayudha—armas; linga-akhyah—características |e diferentes 
mes; dhatte—possui; sakth-—potências como riqueza, in fluência, 

força, conhecimento, beleza e renúncia; sva-mãyayã-— expandindo 

jua-energia espiritual; tena eva—através desta; satya-mánena—ver- 

eira compreensão; sarva-jiah-—onisciente; bhagavan—a Supre- 

ia Personalidade de Deus; harih-—que pode afastar toda a ilusão 

das entidades vivas; patu—que Ele proteja; sarvaih--com todas; sva- 

TTüpaih—as Suas formas; nah—a nós; sada—sempre; sarvatra--em 
foda parte; sarva-gah—que é onipenetrante. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus, as entidades vivas, a energia 
tual e a criação inteira são todos entidades 
Em última análise, entretanto, juntos, eles constituem 
O supremo único, a Personalidade de Deus. Portanto, aqueles que 
jo avançados em conhecimento espiritual vêem a unidade na di- 
ersidade. Para essas pessoas avançadas, os ornamentos corpóreos, 
) nome, a fama, os atributos e as formas do Senhor, bem como as 
as que porta em Sua mão, são manifestações da força de Sua 
tência, De acordo com a elevada compreensão espiritual que al- 
çaram, depreendem que o Senhor onisciente, que manifesta várias 
prmas, está presente em toda parte. Que Ele proteja-nos de todas 

calamidades, onde quer que estejamos. 


A SIGNIFICADO 
"A pessoa bem elevada em conhecimento espiritual sabe que tudo 
que existe está relacionado com a Suprema Personalidade de Deus. 
sto também é confirmado no Bhagavad-gitã (9.4), onde o Senhor 
Krsna diz que maya tatam idam sarvam, indicando que tudo o que 
lemos é expansão de Sua energia. Corrobora isto o Vispu Purâna 
1:22.52): 
ekadesa-sthitasyagner 
Jyotsnã vistarint yatha 
parasya brahmanah saktis 
tathedam akhilam jagat 


ssim como o fogo, embora esteja em um determinado lugar, pode 
pandir sua luz e calor por toda parte, do mesmo modo, através 
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de Suas várias energias, o Senhor onipotente, a Suprema Personali- 
dade de eus, embora situado em Sua morada espiritual, expande-Se 
por todaf as regiões dos mundos material e espiritual. Uma vez que 
tanto a Qusa quanto o efeito sáo o Senhor Supremo, náo há diferen 
ca ehtrdcausa e efeito. Por conseguinte, os adornos e as armas do 
Senhor] sendo expansões de Sua energia — não são diferen- 
tes dEIf. Não há diferença entre o Senhor e Suis variegadas energias 

/ maniffstas: Ratifica também isto o Padma Furana: 

/ | 








nàma cintâmanih krsnas 
caitanya-rasa-vigrahah 

pürnah suddho nitya-mukto 
"bhinnatvan nàma-nàminoh 


$ que o nome do Senhor seja parcialmente idéntico ao Senhor, 
o é plenamente. A palavra púrna significa *“completo””. O 
Sgihor é onipotente e onisciente, e, assim também, Seu nome, forma, 
ialilades, parafernália e tudo referente a Ele É completo, puro, 
erm e livre da contaminação material, A oração aos adornos e 
arregadores do Senhor não é infundada, pois eles estão no mesmo 
nível do Senhor. Como o Senhor é onipenetrante, Ele existe em tudo, 
e tudo existe nEle. Portanto, mesmo a adoração às armas ou aos 
adornos do Senhor tem a mesma potência que a adoração ao Senhor, 
Os mayaváâdis recusam-se a aceitar a forma do Senhor, ou dizem 
que a forma do Senhor é maya, falsa, mas deve-se notar mui cuida- 
| dosamente que isto nào é aceitável. Embora a forma original do 
| Senhor e Sua expansão impessoal sejam unas, o Senhor mantém eter- 
| namente Sua forma, qualidades e morada. Portanto, esta oração 
| diz que patu sarvaih svarüpair nah sadã sarvatra sarva-gah: ““Possa 
| o Senhor, que é onipenetrante em Suas várias formas, proteger-nos 
em toda parte.” Através do Seu nome, forma, qualidades, atributos 
e parafernália, o Senhor sempre está presente em toda parte, e todos 
eles têm igual poder para proteger os devotos. Srila Madhvacarya 
explica isto da seguinte maneira: 


eka eva paro visnur 
bhüsaheti dhvajesv ajah 
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tat-tac-chakti-pradatvena 
svayam eva vyavasthitah 

satyenanena màm devah 
ptu sarvesvaro harih 


VERSO 34 


I ss A 113811 


vidiksu diksürdhvam adhah samantüd 
antar bahir bhagavàn nürasimhah 

prahapayal loka-bhayam svanena 
sva-tejasà grasta-samasta-tejah 


widiksu—em todos os cantos; diksu—em todas as diregóes (leste, 
le, norte e sul); ardhvam—acima; adhah—abaixo; samantat—=em 
os lados; antah—internamente; bahih—externamente; bhaga- 
¡a Suprema Personalidade de Deus; narasimhah—sob a forma 
Nrsimhadeva (metade leáo e metade homem); prahapayan—de: 
indo por completo; /oka-bhayam-—medo criado por animais, ve- 
, armas, água, ar, fogo e assim por diante; svanena—com Seu 
ido ou através da vibragáo do Seu nome por Seu devoto Prahláda 
va-tejasa—por Sua refulgéncia pessoal; grasta—anula- 
 samasta—todas as outras; tejah—influências. 








TRADUÇÃO 

Prahlada Maharaja cantava bem alto o santo nome do Senhor 
imhadeva. Que o Senhor Nrsimhadeva, rugindo para Seu devoto 
hláda Maharaja, proteja-nos contra todo o temor dos perigos 
, através do veneno, armas, água, fogo, ar e assim por diante, 
obstinados espalham em todas as direções. Que o Senhor, 
Sua própria influência transcendental, anule-lhes a influência. 
Nrsimhadeva proteja-nos em todas as direções e em todos os 

tos, acima, abaixo, dentro e fora. 
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VERSO 35 


ECA A AAA | 
rends Geo afeisseTqum RU 


maghavann idam akhyatam 
varma nàrüyanütmakam 

vijesyase “fijasã yena 
damsito "sura-yúthapan 


maghavan—ó rei Indra; idam—cesta; akhyatam—descrita; varma— 
armadura mística; nardyana-datmakam—relacionada com Narayana; 





vijesyase—desbaratarás; arijasü—mwui facilmente; yena—pela qual; 
darnsitah—estando protegido; asura-yithapan—os principais líderes 
dos demônios. 


TRADUÇÃO 
Visvarüpa prosseguiu: Ó Indra, acabo de descrever-te a armadura 
mística que está relacionada com o Senhor Narãyana. Colocando 
em ti esta cobertura protetora, com certeza serás capaz de desbara- 
tar os líderes dos demônios. 


VERSO 36 


"ws TORA À qe ag | 
Rara a foge 


etad dhãrayamânas tu 
Yam yam pasyati caksusã 
pada va samsprset sadyah 
sadhvasat sa vimucyate 


etat—isto; dharayamanah—alguém empregando; fu—mas; yam 
yam_—todo aquele que; pasyati—ele chegue a ver; caksusã-—com seus 
olhos; padà—com seus pés; và—ou; sarisprset—chegue a tocar; 
sadyah—imediatamente; sadhvasüt—de todo o temor; sah—cle; 
vimucyate—fica livre. 
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y TRADUÇÃO 
Se alguém emprega essa armadura, quem quer que ele veja com 
olhos ou toque com seus pés livra-se imediatamente de todos 
perigos acima mencionados. 


VERSO 37 


a gar er al aaa 
seas arena fife i01l 


na kutascid bhayam tasya 
vidydm dharayato bhavet 

raja-dasyu-grahadibhyo 
vyadhy-adibhyas ca karhicit 


na—náo; kutascit—de parte alguma; bhayam—medo; tasya—dele; 


vidyam_—esta oragáo mística; dhárayatah—empregando; bhavet— 
pode aparecer; rāja—do governante; dasyu—dos ladrões e assaltan- 
tes; graha-adibhyah—dos demônios e assim por diante; vyâdhi- 
Udibhyah—das doenças e assim por diante; ca—também; karhicit — 
em tempo algum. 





TRADUÇÃO 
Esta oração, a Nariyana-kavaca, constitui conhecimento sutil 
franscendentalmente vinculado a Nãrãyana. Quem emprega esta 
oração nunca é perturbado ou posto em perigo pelo governante, pelos 
assaltantes, pelos demônios nocivos ou por qualquer espécie de 
doença. 
» 


VERSO 38 


zai faa c fira frt erat first: | 
FEROE Wo RA A 


imam vidyar pura kascit 
kausiko dharayan dvijah 

yoga-dharanaya svangam 
jahau sa maru-dhanvani 
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imam—esta; vidyam—oragáo; pura—outrora; kascit—alguém; 
kausikah—Kausika; dhárayan—usando; dvijah—um : brühmana; 
yoga-dharanaya—através do poder místico; sva-angam—seu próprio 
corpo; jahau—abandonou; sah—ele; maru-dhanvani—no deserto. 


TRADUCAO 
Ó rei dos céus, em ocasiáo anterior, um bráhmana chamado Kau- 
Sika usou esta armadura quando, deliberadamente, recorreu a pos 
deres místicos e abandonou seu corpo no deserto. 


VERSO 39 


ÑO RA A | 
q rra: RN a fa: 139) 


tasyopari vimânena 
gandharva-patir ekada 

yayau citrarathah stribhir 
vrto yatra dvija-ksayah 


fasya—seu corpo morto; upari—acima de; vimanena—pelo ae- 
roplano; gandharva-patih—Citraratha, o rei de Gandharvaloka; 
ekadü—certa vez; yayau—foi; citrarathah—Citraratha; stribhih— 
de muitas mulheres belíssimas; vrtah-—cercado; yatra—onde; dvija- 
ksayah—o brâhmana Kausika morrera. 


TRADUÇÃO 
Cercado de muitas mulheres belíssimas, Citraratha, o rei de Gan- 
dharvaloka, certa vez passeava em seu aeroplano e passou sobre o 
corpo do brăhmana, no local onde este morrera. 


VERSO 40 
AAA 0 AAA AÑ: | 


aaa ña: | 
naaa aa a TRATA Ie 


escudo Narayana-kavaca 


gagarin nyapatat sadyah 
savynâno hy avak-sirah 
sa valkhilya-vacanad 
asthny adaya vismitah 
prüci-sarasvatyüm 
snüka dhàma svam anvagat 


1 gaganát—do céu; nyapatat—caiu; sadyah-—inopinadamente; savi- 
münah—com seu aeroplabo; Ai—decerto; avak-sindh—de pont4-cabe- 
qa; sah—ele; valikhilya—dos grandes sábios Válikhilyas; vafandi— 
através das instruções; ást/iini—todos os ossos; adaya—pegando; 
vismitah—espantado; prisya—jogando; praci-sarasvatyam—no rio 
Sarasvati, que corre rumo ao leste; snãtvã--banhando-se naquele 
rio; dhàma—à morada; Ivam—sua própria; anvagãt-=yetornou. 

1 

(TRADUÇÃO : 

Inopinadamente, Citraratha, de ponta-cabeca, foi forçado a cair / 

do céu com seu aeroplano. Tendo se espantado, os randes sábios / 
Valikhilyas aconselharam-no a jogar os ossos do b) 'ahmana no ri 
Sarasvati que ficava ali perto. Antes de retornar à5ua própria mo 
rada, teve que fazer isto e banhar-se no rio. 





VERSO 41 


ta SA | 
a ERA AE AA | 
d aerfa af gra a a tiet 


srr-suka uvãca 
ya ida $rnuyat kale 
yo dharayati cadrtah 
tam namasyanti bhitâni 
mucyate sarvato bhayat 





Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; yah—todo eta 
que; idam—isto; srmuyat—acaso ouça; kale—no momento do ne. ; 
'yah—todo aquele que; dharayati—emprega esta Oração; ca—também; 








rimad-Bhagavatam 


adrtah—com fé e a doracáo; tam—a ele; narmasyanti—oferecem res- 
peitosas reveréncias; bhütüni—todos os seres| vivos; mucyate—liberta- 
se; sarvatah—de tóclas; bhayat—as condiclóes temerosas. 


oA TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosv âmi disse: Meu querido Maharaja Pariksit, 
quem, sentindo medo devido a quaisquer condições adversas no 
| mundo material, empr ega esta armadura pu ouve acerca dela com 
fée ra liberta-s e imediatamente de| todos os perigos e é ado- 
rado por tidas as enticlades vivas. 


| VERSO 42 


qat Rami fase tl 
Aeon TA fatia TER 


| etám. vidyam achigato 
| visvarüpac chatakratuh 
| trailokya-laksmim bubhuje 


vinirjitya mrdhe 'suràn 


| 
| etayn—esta; OO ddhiearah recebeu, 'varüpat— 
| do brithmana Visvarâpa; sata-kratuh-—Indra, o rei dos céus; trai- 
| lokya-laksmim-—toda) a opulência idos trés mundos; bubhuje—des- 
| frutou de; vinirjitya— dlerrotando; mrdhe—na batalha; asurân—todos 
| os demônios. | 











TRADUCAO 

| O rei thara! que exechtou cem såcrifícios, recebeu de Viśvarūpa 
| esta oração protetora. Após derrotar os demônios, ele desfrutou das 
idos três mundos. 





| 1 


il SIGNIFICADO 

O místico escudo mántrico dado por Visvarúpa a Indra, o rei dos 
céus, agiu poderosamente, e, em consegiiência, Indra conseguiu 
triunfar contra Os asuras e, sem nenhum obstáculo, pôde desfrutar 
da opulência dos três mundos. Com relação a isto, Madhvacárya 
assinala: a 
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O escudo Narãyana-kavaca 




















vidyãh karmáni ca sada 
guroh praptah phala-pradah 

anyatha naiva phaladah 

prasannoktàh phala-pradàh 


É do mestre espiritual fidedigno que se devem receber todas as espé- 
gies de mantras; caso contrário, eles não surtirão efeito. Isto também 
é mencionado no Bhagavad-gitã (4.34): 


tad viddhi pranipatena 
pariprasnena sevayd 

upadeksyanti te jnânam 

jñaninas tattva-darsinah 







“Simplesmente tenta aprender a verdade aproximando-te do mestre 
espiritual. Faze-lhe perguntas submissas e presta-lhe serviço. Porque 
viu a verdade, a alma auto-realizada pode transmitir-te conhecimen- 
to.” Todos os mantras devem ser recebidos através do guru capaci- 
tado, e, após render-se a seus pés de lótus, o discípulo deve em todos 
Os aspectos satisfazer o guru. O Padma Purâna também diz que 
'sampradaya-vihina ye mantras te nisphala matah. Existem quatro 
sampradayas, ou sucessões discipulares, a saber, a Brahma-sam- 
pradaya, a Rudra-sampradáya, a Sri-sampradáya e a Kumára-sam- 
pradáya. Se alguém quer crescer em poder espiritual, deve receber 
Os seus mantras em uma dessas sampradayas auténticas; caso con- 
trário, nunca avancará exitosamente na vida espiritual. 



















Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “O es- 
cudo Narayana-kavaca. ” 



















































CAPÍTULO NOVE 


O aparecimento do demônio Vrtrâsura 



























Como se descreve neste capítulo, Indra, o rei dos céus, matou 
Visvarúpa, e em consegiiéncia, o pai de Visvarúpa executou um yajña 
para matar Indra. Quando, devido a este yajña, Vrtrásura apareceu, 
$ semideuses, com medo, buscaram refúgio na Suprema Persona- 
le de Deus e glorificaram-nO, 

k | Devido à-afeição que sentia pelos demônios, Visvarúpa sub-repti- 
jente fornecia-lhes os restos deixados no yajãa, Ao ficar sabendo 
isto, Indra decapitou Visvarúpa, porém, depois, lamentou-se de 
“ter matado Visvarúpa, porque Visvarúpa era um brahmana. Embora 
pudesse anular as reações pecaminosas a que se sujeita aquele que 
ta um brahmana, Indra não tomou nenhuma atitude quanto a 
isto. Muito pelo contrário, preferiu aceitar as reações. Mais tarde, 
distribuiu as reações com a terra, a água, as árvores e as mulheres 
em geral. Como a terra aceitou jum quarto das reações pecaminosas, 
uma parte da terra transformou-se em deserto. As árvores também 
receberam um quarto das reações pecaminosas, e portanto elas go- 
tejam seiva, a qual não se deve beber. Como aceitaram um quarto 
das reações pecaminosas, as mulheres são intocáveis durante o pe- 
ríodo menstrual. Uma vez que a água também foi infestada por 
reações pecaminosas, quando aparecem bolhas na água, ela não pode 
ser usada para nenhum propósito. 

Depois que Visvarúpa foi morto, Tvastã, seu pai, executou um 
sacrifício para matar o rei Indra. Pois bem, se os mantras são can- 
+ tados irregularmente, eles produzem resultado oposto. Foi isto o que 
onteceu quando Tvastã executou esse yajfia. Enquanto executava 
o sacrifício para matar Indra, Tvastã cantou um mantra para que 
“os inimigos de Indra se tornassem mais numerosos, porém, como 
cantou o mantra de maneira errada, o sacrifício produziu um asura 
chamado Vrtrâsura, de quem Indra era inimigo. Quando Vrtrásura 
foi gerado do sacrifício, seu aspecto feroz fez o mundo inteiro ficar 
-amedrontado, e sua refulgéncia pessoal diminuiu até mesmo o poder 
¿dos semideuses. Náo encontrando nenhum outro meio de proteção, 
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os semideuses passaram a adorar a Suprema Personalidade de Deus, 
o desfrutador de todos os resultados dos sacrifícios e que é supremo 
em toda a extensáo do Universo. Todos os semideuses adoraram- 
nO porque, afinal de contas, Ele, é nenhuma outra pessoa, pode 
proteger a entidade viva, livrando-a do medo e do perigo. Alguém 
que busca refúgio nos semideuses ao invés de adorar a Suprema Per- 
sonalidade de Deus fica em situação equivalente a tentar cruzar o 
oceano agarrando-se à cauda de um cachorro. Um cachorro pode 
nadar, mas não devemos ficar pensando que alguém possa cruzar 
0 oceano agarrando-se à cauda do cachorro. 

Estando satisfeito com os semideuses, a Suprema Personalidade 
de Deus aconselhou-os a aproximarem-se de Dadhici para pedir-lhe 
os ossos do próprio corpo deste. Dadhici atenderia ao pedido dos 
semideuses, e, com a ajuda dos seus ossos, Vrtrásura poderia ser 
morto. 


VERSO 1 


ga sa 
vaa rra rif sftfr aen 1 
Aai RARA a tl 


sresuka uvaca 
tasyásan visvartipasya 
Sirümsi trini bhürata 
soma-pitham sura-prtham 
annadam iti Susruma 


srrsukah uydca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; fasya—dele; asan— 
havia; visvarüpasya—de Visvarüpa, o sacerdote dos semideuses; 
sirâmsi—cabeças; trini—três; bharata—ó Maháraja Pariksit; soma- 
pitham—usada para tomar a bebida soma; sura-pitham—usada para 
beber vinho; anna-adam—usada para comer; iti—assim; susruma— 
eu ouvi através do sistema parampara. 


Ito TRADUCAO 
Sri Sukadeva Gosvâmi continuou: Viśvarūpa, que estava ocupa- 
do como sacerdote dos semideuses, tinha três cabeças. Usava uma 


erso 2] O aparecimento do demônio Vrtrâsura 419 


tomar a bebida soma-rasa, a outra para beber vinho e a terceira 
ingerir alimentos. Ó rei Pariksit, foi isto o que as autoridades 
falaram. 


SIGNIFICADO 
Ninguém pode conhecer diretamente o reino do céu, seu rei e 
tros habitantes, ou como eles executam suas várias atividades, pois 


linguém tem acesso aos planetas celestiais. Embora tenham inven- 


do um grande número de poderosos veículos espaciais, os cientis- 
s modernos não conseguem sequer ir à Lua, que dizer, então, de 
em a outros planetas? Através da experiência direta, ninguém pode 

nder nada que ultrapasse o limite da percepção humana. Devem- 
ouvir as autoridades. Portanto, Sukadeva Gosvâmi, uma grande 


personalidade, diz: “O que estou te descrevendo, ó rei, é o que ouvi 


fontes autorizadas.” Este é o sistema védico. O conhecimento 
ico chama-se sruti porque tem que ser recebido pelo processo 

Ivés do qual ouvem-se as autoridades. Ele ultrapassa o âmbito 
nosso falso conhecimento experimental. 


VERSO 2 


a A fifa Ri art rage | 
aa a ad gat wm FT lR I 


sa vai barhisi devebhyo 
bhagam pratyaksam uccakaih 
adadad yasya pitaro 
devàh saprasrayam nrpa 


"Sah—ele (Vi$varüpa); vai—na verdade; barhisi—no fogo de sa- 
ifício; devebhyah—aos semideuses específic: hügam-—a respec- 
partilha; pratyaksam—visivelmente; uccakaih—pelo canto alto 
mantras; adadat—oferecia; yasya—de quem; pitarah—os pais; 
üh—semideuses; sa-prasrayam—mui humildemente, com voz 








jentil; nrpa—ó rei Pariksit. 


TRADUÇÃO 
ó Mahārāja Parīkşit, o vínculo que existia entre Viśvarūpa e os 
mideuses advinha do pai dele, e portanto ele visivelmente oferecia 
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manteiga clarificada no fogo enquanto cantava mantras, tais como 
*'indràya idam svàáha'' [**isto se destina ao rei Indra"] e **idam 
agnaye” [“isto é para o semideus do fogo”]. Ele cantava esses 
mantras bem alto e oferecia a cada um dos semideuses a parte que 
a este tocava. 


VERSO 3 


ava fiada ma af d 
Paisa av area 1121 


sa eva hi dadau bhagam 
paroksam asurân prati 

Yajamãno 'vahad bhagam 
matr=sneha-vasanugah 


sah—ele (Visvarúpa); eva—na verdade; hi—com certeza; dadau— 
oferecia; bhagam—partilhas; paroksam—sem que os semideuses 
estivessem sabendo; asurân—demônios; prati—aos; yajamânah— 
executando sacrifícios; avahat—oferecia; bhagam—partilhas; matr- 
sneha—pela afeição à sua mãe; vasa-anugah—sendo impelido. 


TRADUÇÃO 
Embora em nome dos semideuses oferecesse manteiga clarificada 
no fogo do sacrificio, sem que os semideuses estivessem sabendo, 
ele também oferecia oblações aos demônios porque eles eram seus 
parentes por parte de mãe. 


SIGNIFICADO 
Devido à afeição que sentia pelas famílias dos semideuses e dos 
demônios, Visvarúpa, em nome de ambas as dinastias, aplacou o 
Senhor Supremo. Quando oferecia no fogo oblações em benefício 
dos asuras, ele agia em segredo, sem que os semideuses tomassem 
conhecimento. 
VERSO 4 


a má q a ge | 
area quartas em e 


O aparecimento do demônio Vrtrâsura 


tad deva-helanam tasya 
dharmálikam suresvarah 

alaksya tarasã bhitas 
tac-chirsany acchinad rusa 


tat—esta; deva-helanam—ofensa aos semideuses; tasya—dele 
i$varüpa); dharma-altkam—enganando com base em princípios 
igiosos (fingindo ser o sacerdote dos semideuses, mas secreta- 
te também agindo como sacerdote dos demônios); sura-ISvarah— 
rei dos semideuses; dlaksya—observando; tarasü—bem depress: 
«bhitah—tendo medo (de que os demônios ganhassem força ao rec 
em as bênçãos de Visvariipa); tat—suas (de Visvarúpa); sirsâni— 
becas; acchinat—decepou; rusa—com grande ira. 








TRADUÇÃO 
| Certa vez, entretanto, Indra, o rei dos céus, percebeu que Visva- 
estava secretamente enganando os semideuses, oferecendo obla- 
em benefício dos demônios. Ele ficou com muito medo de ser 
tado pelos demônios, e, com grande ira contra Visvarúpa, dece- 
u-lhe as três cabeças. 
VERSO 5 


sedg aq aut Rir mda sE: | 
fa: eritema Ta a RRR: 14 1 


soma-pītha tu yat tasya 
sira astt kapifijalah 
kalavinkah surã-pitham 


annadam yat sa tittirih 
» 


E 'soma-pitham—usada para beber soma-rasa; tu—contudo; yat—a 
qual; fasya—dele (Visvarüpa); sirah—a cabeca; dsit—tornou-se; ka- 
piñjalah—uma perdiz tipo francolim; kalavinkah—um pardal; surã- 
¡pitham—usada para beber vinho; anna-adam—usada para ingerir 
alimentos; yat—a qual; sah—esta; tiftirih—uma perdiz comum. 


TRADUCAO 
Depois disso, a cabeça própria para beber soma-rasa foi trans- 
formada em kapinjala [perdiz tipo francolim]. Igualmente, a cabeça 
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própria para beber vinho transformou-se num kalaviñka [pardal], 
ea cabeça própria para ingerir alimentos tornou-se um tittiri [perdiz 
comum]. 


VERSO 6 


ARESTAS SME dada d 
ol 
praia ao 05 ll 


brahma-hatyam añjalina 
Jagraha yad apisvarah 

samvatsarànte tad agham 
bhütànàm sa visuddhaye 

bhümy-ambu-druma-yosidbhyas 
caturdha vyabhajad dharih 


brahma-hatyâm—a reação pecaminosa sofrida por alguém que 
mata um brahmana; añjalina—de mãos postas; jagrâha—assumiu 
a responsabilidade de; ya api—embora; isvarali—muito poderoso; 
samvatsara-ante—após um ano; fat agham-—essa reação pecamino- 
sa; bhittânam-—dos elementos materiais; sah-—ele; visuddhaye—para 
purificação; bhâmi—aà terra; ambu—áà água; druma-—aàs árvores; 
vosidbhyah—e às mulheres; caturdhã-—em quatro divisões; vvabha- 
Jat—repartiu; harih—o rei Indra. 


TRADUÇÃO 
Embora fosse tão poderoso a ponto de poder neutralizar as reações 
pecaminosas a que se submete alguém que mata um bràhmana, 
Indra, arrependido e de mãos postas, aceitou a carga dessas reações. 
Ele sofreu por um ano, e então, para purificar-se, distribuiu com 
a terra, a água, as árvores e as mulheres as reações deste assassínio. 


VERSO 7 


qrati aa 4 
NPR SÉ MN 


O aparecimento do demônio Vrtrāsura 


bhümis turlyam jagràha 
khüta-püra-varena vai 

Trinam brahma-hatyayã 
rüparit bhümau pradrsyate 


T bhümih—a terra; turiyvam—um quarto; jagraha—aceitou; khàta- 
do preenchimento de buracos; varera—por causa da béncà: 
i—na verdade; Trinam—os desertos; brahma-hatydyah—da reação 
decorrente do assassínio de um brahmana; rüpam—-forma; bhiimau— 
“na terra; pradrsyate—é visível. 


TRADUÇÃO 
Em reconhecimento à bênção do rei Indra de que os buracos na 
encher-se-iam automaticamente, a terra aceitou um quarto das 
reações pecaminosas decorrentes do assassínio de um brâhmana. De- 
“vido a essas reações pecaminosas, encontramos muitos desertos na 
iperfície da terra. 


SIGNIFICADO 
Porque os desertos são manifestações da condição doentia da terra, 
jenhuma cerimônia ritualística auspiciosa pode ser executada no de- 
o. Compreende-se que as pessoas destinadas a viver no deserto 
jo partilhando das reações do pecado de brahma-hatya, a ma- 
Ica de um brühmana. 


VERSO 8 


gi RART. a. agam: d 
Ai fe A TEMA N 6 I 


turyam cheda-virohena 
varena jagrhur drumah 

tesãm niryasa-rúpena 
brahma-hatya pradrsyate 


+ turyam—um quarto; cheda—embora sendo cortadas; virohena—de 
voltar a crescer; varena—por causa da béngáo; jagrhuh—aceitaram; 
ah—as árvores; tesam—delas; niryasa-ripena—pelo líquido que 
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escorre das árvores; brahma-hatyã—a reação decorrente do assassi- 
nio de um brãhmana; pradrsyate—é visível. 


TRADUÇÃO 
Como sinal de gratidão à bênção de Indra de que seus galhos e 
brotos voltariam a crescer quando podados, as árvores aceitaram 
um quarto das reações decorrentes do assassínio de um bráhmana, 
Essas reações são visíveis no fluxo de seiva das árvores. [Portanto, 
proíbe-se que se beba esta seiva). 


VERSO 9 


aama au fam 
as ra a RRA 005 


Sasvat-kàma-varenümhas 
turiyam jagrhuh striyah 

rajo-rüpena tüsv amho 
mási mási pradrsyate 


sasvat—perpétuo; kama—do desejo sexual; varena—por causa da 
béngáo; amhah—a reagáo pecaminosa devido á matanga de um brah- 
mana; turlyam-—um quarto; jagrhuh—aceitaram; striyah—mulhe- 
res; rajah-rüpena—sob a forma do período menstrual; tdsu—nelas; 
amhah—a reacáo pecaminosa; mási mási—a cada més; pradrsyate—é 
visível. 


TRADUÇÃO 
Em retribuição à bênção do Senhor Indra de que seriam capazes 
de desfrutar de desejos luxuriosos continuamente, mesmo durante 
a gravidez, contanto que o ato sexual não prejudique o embrião, 
as mulheres aceitaram um quarto das reações pecaminosas. Como 
resultado dessas reações, a cada mês as mulheres manifestam os sinais 
da menstruação. 


SIGNIFICADO 
As mulheres, como classe, são muito luxuriosas, e ao que parece 
seus contínuos desejos luxuriosos nunca são satisfeitos. Em retri- 
buição à bênção do Senhor Indra de que não haveria interrupção 
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'a seus desejos luxuriosos, as mulheres aceitaram um quarto das 
reações pecaminosas decorrentes do assassínio de um brâhmana. 


VERSO 10 


anal uta | 
a suda el aa Atoll 


dravya-bhüyo-varenüpas 
turiyam jagrhur malam 

tâsu budbuda-phenabhyarm 
drstam tad dharati ksipan 


^... dravya—outras coisas; bhiyah—de aumentar; varena—pela bênção; 
üpah—água; turlyam—um. quarto; jagrhuh—aceitou; malam—a 
reação pecaminosa; fásu—na água; budbuda-phenabhyam—pelas 
bolhas e espumas; drstam—visível; tat—isto; harati—uma pessoa 
recolhe; ksipan—prescindindo de. 


k TRADUÇÃO 

.. E em sinal de agradecimento pela béncáo do rei Indra de que a 
água aumentaria o volume das outras substáncias com que se mis- 
turasse, a água aceitou um quarto das reações pecaminosas. Por- 
tanto, aparecem bolhas e espumas na água. Quando alguém recolhe 
água deve rejeitar essas coisas. 





SIGNIFICADO 

Se a água é misturada com leite, suco de frutas ou outras subs- 
tâncias semelhantes, ela aumenta-lhes o volume, e ninguém pode en- 
tender qual foi o item que aumentou. Em sinal de agradecimento 
por essa bênção, a água aceitou um quarto das reações pecaminosas 
de Indra. Essas reações pecaminosas são visíveis nas espumas e nas 
bolhas. Portanto, ao recolher água, devem-se evitar as espumas e 
as bolhas. 

VERSO 11 


CREA GERAM ql 
esa fiada mit ft Afim 122 
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hata-putras tatas tvasta 
juhavendraya satrave 

indra-satro vivardhasva 
mà ciram jahi vidvisam 


hata-putrah—que perdeu seu filho; (atah—depois disso; tvasta— 
Tvastà; juhüva-—executou um sacrifício; indraya—de Indra; satra- 
ve—para criar um inimigo; indra-satro—ó inimigo de Indra; vivar- 
dhasva—aumenta; mà— nào; ciram——após longo tempo; Jahi—mata; 
vidvisam—teu inimigo. 


TRADUÇÃO 
Depois que Vi$varüpa foi morto, Tvastà, seu pai, executou ceri- 
mónias ritualísticas para matar Indra. Ofereceu oblacóes no fogo 
de sacrifício, dizendo: “Ó inimigo de Indra, cresce para matar sem 
demora o teu inimigo.” 





SIGNIFICADO 

Houve alguma falha na maneira como Tvastã cantou o mantra, 
porque ele o cantou longo ao invés de curto, e portanto o significado 
mudou. Tvastã pretendia cantar a palavra indra-satro, significan- 
do: *Ó i inimigo de Indra”. Neste mantra, a palavra indra está no 
genitivo (sasth?), ea palavra indra-Satro é chamada de composto tat: 
purusa (tatpurusa-samasa). Infelizmente, ao invés de cantar o mantra 
curto, Tvastã cantou-o longo, e seu significado mudou de **o inimi- 
go de Indra” para “Indra, que é um inimigo”. Consegiientemente, 
ao invés de um inimigo de Indra, surgiu o corpo de Vrtrásura, de 
quem Indra era inimigo. 


VERSO 12 


speed ditada: | 
sa A Seat JU q RRI 


athanvahãrya-pacanad 
utthito ghora-darsanah 

krtanta iva lokanam 
yuganta-samaye yatha 
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atha—depois disso; anvaharya-pacanti—do fogo conhecido como 
wáharya; utthitah—surgiu; ghora-darsanah—parecendo muito si- 
tro; krtantah-—aniquilação personificada; iva—como; lokânâm-— 
todos os planetas; yuga-anta—do final do milênio; samaye—no 
lomento; yathü—assim como. 


TRADUCAO 
Depois disso, do lado sul do fogo de sacrifício conhecido como 
“Anvãhãrya surgiu uma personalidade sinistra que parecia o destrui- 
dor de toda a criação no final do milênio. 


VERSOS 13—17 


„e afi fet fest à 
We ARA ur 
a AREA 1128 


RAE ARA a ar dedi 1 
Gorra rd AA RAN 
cmo fa a MAA | 
fra REG eat AAA LAN 
wen dto art ad 
fal cta dte ed fü qur toll 


visvag vivardhamànam tam 
isu-mütrar dine dine 

dagdha-saila-pratikasam 
sandhyübhrünika-varcasam 


tapta-tamra-sikhü-Smasrum 
madhyühnarkogra-locanam 


dedipyamane tri-Sikhe 
süla Gropya rodasi 
nrtyantam unnadantam ca 
calayantam padà mahim 
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darr-gambhtra-vaktrena 
pibatà ca nabhastalam 

lihatà jihvayarksüni 
grasatã bhuvana-trayam 


mahatã raudra-darnstrena 
jrmbhamánam muhur muhuh 
vitrastà dudruvur lokā 
viksya sarve diso dasa 


visvak—por toda parte; vivardhamanam—aumentando; tam—s 
ele; isu-matram—o vóo de uma flecha; dine dine—dia após dia; 
dagdha—chamuscada; saila—montanha; pratIkasam—parecendo; 
sandhyà—à tardinha; abhra-anika—como um grupamento de nuvens; 
varcasam—tendo uma refulgência; tapta—derretido; tâmra—como 
cobre; sikha—pélos; Smasrum—bigode e. barba; madhyáhna—ao 
meio-dia; arka—como o sol; ugra-locanam—tendo olhos poderosos; 
dedipyamüne—incandescente; tri-Sikhe—de três pontas; sule—em sua 
lanca; áropya—mantendo; rodasi—céu e terra; nrtyantam—dangan- 
do; unnadantam— gritando alto; ca—e; calayantam—balançando; 
pada—com seu pé; mahim—a Terra; darr-gambhira—táo profunda 
como uma caverna; vaktrena—com a boca; pibata—bebendo; ca— 
também; nabhastalam—o céu; lihata—lambendo; jihvaya—com a 
língua; rksâni—as estrelas; grasata—engolindo; bhuvana-trayam—os 
trés mundos; mahatü—enormes; raudra-damstrena—com dentes 
medonhos; jrmbhamünanm-—bocejando; muhuh muhuh—repetidas 
vezes; vitrastah—temerosas; dudruvuh—corriam; lokdh—as pessoas; 
viksya—vendo; sarve—todas; disah dasa--as dez direções. 





TRADUÇÃO 

Como flechas disparadas aos quatro ventos, o corpo do demônio 
crescia a cada dia que passava. Alto e negrusco, ele parecia uma co- 
lina chamuscada e era tão fúlgido como um resplandecente grupa- 
mento de nuvens à tardinha. O pêlo do corpo do demônio e sua barba 
e bigode tinham a cor do cobre derretido, e seus olhos eram pe- 
netrantes como o sol do meio-dia. Ele parecia invencível, como se 
estivesse segurando os três mundos nas pontas do seu tridente em 
chamas. Dançando e gritando, ele fazia toda a superfície da Terra 


tremer, como se ela estivesse sendo abalada por um terremoto. A 
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edida que bocejava repetidas vezes, dava a impressão de que ten- 
fava engolir todo o céu com sua boca, que era tão profunda como 
a caverna. Parecia estar lambendo todas as estrelas do céu com 
ua língua e comendo todo o Universo com seus dentes longos e 
afiados. Vendo esse demônio gigantesco, todos, com grande medo, 
rriam de um lado para outro, em todas as direções. 


VERSO 18 
a A RA fa 
a A ga A OS AO: LC 


venâvrta ime lokas 
tapasa tvastra-martina 

sa' vai vrtra iti proktah 
papah parama-darunah 


= yena—por quem; avrtâh—cobertos; ime—todos esses; lokah—pla- 
netas; tapasãà-—pela austeridade; tvastra-mãrtina—sob a forma do 
filho de Tvastã; sah-—ele; vai—na verdade; vrtrah-—Vrtra; iti—assim; 

ktah—chamado; papah-—pecado personificado; parama-dàru- 
mah—muito temível. 


TRADUÇÃO 
Por força de sua austeridade, aquele temível demônio, que real- 
mente era o filho de Tvastã, cobriu todos os sistemas planetários. 
Portanto, ele foi chamado de Vrtra, ou aquele que cobre tudo. 


SIGNIFIÇADO 
* Nos Vedas, afirma-se que sa imal lokân âvrnot tad vrtrasya vrtra- 
vam: porque o demônio cobriu todos os sistemas planetários, seu 
“nome era Vrtrasura. 


VERSO 19 


à figa aum dar d 
Aa RRE ive 
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tam nijaghnur abhidrutya 
saganá vibudharsabhah 

svaih svair divyastra-sastraughaih 
50 "grasat tüni krtsnasah 


tam—a ele; nijaghnuh—golpearam; abhidrutya--arremessando-se 
contra; sa-ganãh—com soldados; vibudha-rsabhah—todos os grandes 
semideuses; svaih svaih—com seus respectivos; divya—sobrenaturais; 
astra—arcos e flechas; Sastra-oghaih—diferentes armas; sah—ele 


(Vrtra); agrasat—engolin; ¿ani—a elas (as armas); krisnasah—em 
conjunto. 


TRADUCAO 
Com seus soldados, os semideuses, encabeçados por Indra, in- 
vestiram contra o demônio, atacando-o com seus próprios arcos, 


flechas e outras armas sobrenaturais, mas Vrtrásura engoliu todas 
essas armas. 


VERSO 20 


qa fam: ai Arm iada: | 
MAARTE: ART Nol 


tatas te vismitāh-sarve 
visannã grasta-tejasah 

pratyaricam àdi-purusam 
upatasthuh samahitah 


tatah—depois disso; te—eles (os semideuses); vismitah—pegos de 
surpresa; sarve—todos; visannah—ficando muito melancólicos; 
grasta-tejasah—tendo. perdido toda a sua forga pessoal; pratyañ- 
Superalma; adi-purusam—a pessoa original; upatasthuh— 
oraram; samáhitah—todos reunidos. 





TRADUÇÃO 
Pegos de surpresa e ficando decepcionados ao verem a força do 
demónio, os semideuses perderam sua própria força. Porisso, todos 
eles reuniram-se para tentar satisfazer à Superalma, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Naráyana, adorando Este. 
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VERSO 21 
sam wu: 


RAR rui at ar RA 


sri-devà ücuh 
vayv-ambarãgny-ap-ksitayas trilokã 
brahmádayo ye vayam udvijantah 
harâma yasmai balim antako "sau 
bibheti yasmãd aranam tato nah 


Sri-devàh ücuh—os, semideuses disseram; vdyu—compostos de ar; 
ambara—céu; agni—fogo; ap—água; Ksitayah—e terra; tri-lokah—os 
três mundos; brahma-adayah—começando como Senhor Brahmã; 
“Ye—quem; vayam—nós; udvijantah—tendo muito medo; harâma— 
Oferecemos; yasmai—a quem; balim—presentes; antakah—o des- 
fruidor, a morte; asau—isto; bibheti—teme; yasmãt—de quem; 
aranam—refúgio; tatah—portanto; nah—nosso. 





TRADUCAO 

Os semideuses disseram: Os três mundos foram criados pelos 
cinco elementos — a saber, éter, ar, fogo, água e ferra —, os quais 
são controlados por vários semideuses, começando com o Senhor 
Brahma. Tendo muito medo de que o fator tempo acabe com a nossa 
existência, oferecemos presentes ao tempo, executando o trabalho 
que o tempo nos impõe. Contudo, o próprio fator tempo teme a 
Suprema Personalidade de Deus. Portanto, adoremos este Senhor 
Supremo, pois só Ele pode dar-nos proteção completa. 


SIGNIFICADO 
Quando alguém teme ser morto, ele deve refugiar-se na Suprema 
Personalidade de Deus. Ele é adorado por todos os semideuses, co- 
meçando com Brahmã, embora eles estejam encarregados dos vários 
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elementos deste mundo material: As'palavras bibheti vasmãt indicam 
que todos os demónios, nào importa quào grandes e poderosos sejam, 
temem a Suprema Personalidade de Deus. Temendo a morte, os 
semideuses refugiaram-se no Senhor e ofereceram-Lhe estas orações. 
Embora o fator tempo meta medo em todos, o medo personificado. 
teme o Senhor Supremo, que, portanto, é conhecido como abhaya, 
destemido. Refugiar-se no Senhor Supremo traz verdadeiro deste 
mor, e portanto, os semideuses decidiram refugiar-se no Senhor, 


VERSO 22 


aii d aña 
ña Sa a nag | 
farra A aña: 
Aaa rer MIR 


avismitam tam paripürna-kamam 
svenaiva làbhena samam prasantam 

vinopasarpaty aparam hi bàlisah 
sva-langulenatititarti sindhum 





avismitam—que nunca fica espantado; tam—Ele; paripúrna: 
Kkümam-—que é plenamente satisfeito; svena—com Suas próprias; 
eva—na verdade; /abhena—conquistas; samam-— equânime; pra 
sántam—muito estável; vindá—sem; upasarpati—aproxima-se de; 
aparam—outrem; hi—na verdade; balisah—um tolo; $va—de um 
cachorro; lângulena—pela cauda; atititarti—quer cruzar; sindhum—o 
oceano. 


TRADUÇÃO 

Livre de todas as concepções da existência material e nunca Se 
deixando espantar por coisa alguma, o Senhor sempre é alegre e ple: 
namente s: eito com Sua própria perfeição espiritual. Ele nào tem 
designações materiais, e portanto, é estável e desapegado. Essa Su- 
prema Personalidade de Deus é o único refúgio de todos. Quem de- 
seja ser protegido por outrem decerto é um grande tolo que pensa 
em cruzar o oceano agarrando-se à cauda de um cachorro. 
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SIGNIFICADO 

im cachorro pode nadar na água, mas se ele mergulha no oceano 
uém quer cruzar o oceano agarrando-se à cauda do cachorro, 
pessoa com certeza é o tolo número um. Um cachorro náo pode 
o oceano, tampouco pode alguém cruzar o oceano agarrando- 
à cauda de um cachorro. Do mesmo modo, quem deseja cruzar 
oceano de ignorância não deve buscar o refúgio de algum semi- 
is ou de qualquer outra pessoa que não seja a Suprema Persona- 
ide de Deus, cujo refúgio produz destemor. O Srimad-Bhagavatam 

[0.14.58), portanto, diz: 

i 





samasrita ye pada-pallava-plavam 
mahat-padam punya-yaso-murareh 

bhavambudhir vatsa-padar param padam 
padam padam yad vipadam na tesam 


pés de lótus do Senhor são um barco indestrutível, e se alguém 


refugia nesse barco, pode facilmente cruzar o oceano de ignorân- 
. Por conseguinte, não há perigo para o devoto, embora ele viva 
tro deste mundo material, que a cada passo está cheio de peri- 
. As pessoas devem buscar o refúgio do todo-poderoso ao invés 
tentar se protegerem através de suas próprias idéias inventadas. 


VERSO 23 


Eua Miu aan 
adum: qu pi 

A AAA GA 
aaa as AA RRA 


yasyoru-srnge jagatirh sva-navarn 
manur yathabadhya tatára durgam 

sa eva nas tvastra-bhayad durantát 
tratasritân vâricaro “pi nânam 


yasya—de quem; uru—muito forte e destacado; srige—no chifre; 
Jagatim—sob a forma do mundo; sva-navam-—seu próprio barco; 
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manuh—Manu, o rei Satyavrata; yatlia—assim como; abadhya— 
amarrando; tatâra—cruzou; durgam-—(a inundação) dificilima de 
atravessar; sah—Ele (a Suprema Personalidade de Deus); eva—de- 
certo; nah—a nós; tvástra-bhayat—do medo do filho de Tvastá; du- 
rantàt—interminável; trata—libertador; asritan—dependentes (como 
nós); vari-carah api—embora assumindo a forma de peixe; nánam— 
na verdade. 





TRADUCAO 
O Manu chamado rei yavrata salvou-se outrora ao amarrar ao 
chifre de Matsya avatãra, a encarnação de peixe, o pequeno bote 
do mundo inteiro. Pela graça de Matsya avatára, Manu salvou-se 
do grande perigo da inundação. Que essa mesma encarnação de peixe 
salve-nos do grande e terrível perigo causado pelo filho de Tvasta. 








VERSO 24 


yu wanna qum 
qim: mum I 

sra aa 
AAA a isca TEIL 


pura svayambhúr api samyamámbhasy 
udirna-vàtormi-ravaih karüle 

eko 'ravindàt patitas tatàra 
tasmüd bhayüd yena sa no 'stu pàrah 


pura—outrora (durante a época da criação); svavambhih—o 
Senhor Brahmá; api—também; samyama-ambhasi—na água da inun 
dação; udirna—muito forte; vata—do vento; ürmi—e das ondas; 
ravaih—pelos sons; karale—muito horripilantes; ekah—sozinho; 
aravindat—do assento de lótus; patitah—quase caindo; tatãra—es- 
capou; tasmat—dessa; bhayat—situacáo temerária; yena—por quem 
(o Senhor); sah—Ele; nah—nossa; astu—que haja; parah—salvacáo 








TRADUÇÃO 
No começo da criação, um tremendo vento provocou incontrolá- 
veis ondas de água inundante. As grandes ondas produziram um som 
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MENSAGEIROS DE VISNU SALVAM AJÂMILA 
Os mensageiros de Yamaraja estavam arrebatando a alma 
do coração de Ajâmila, porém, os mensageiros do Senhor Visnu 
proibiram-nos de que fizessem isso. 
(6. 1. 27-31) 


AJAMILA RECOBRA SEU CORPO ESPIRITUAL 
Às margens do Ganges, Ajâmila abandonou seu corpo material e 
fecobrou seu corpo espiritual. Então, acompanhado pelos mensageiros 


do Senhor Visnu, retornou à morada do Senhor. 
(6. 2. 39-44) 





OS YAMADUTAS APROXIMAM-SE DE SEU MESTRE 
Ao serem impedidos e derrotados pelos mensageiros de Visnu 
os Yamaditas aproximaram-se de seu mestre, Yamaraja, 


r-Ihe sobre o incidente. 
(6.3.3) 


PRACETÀS DESEJAM INCINERAR TODAS AS ÁRVORES 
Ao emergirem do oceano, os dez Pracetás 
viram que toda a superfície da Terra estava coberta de árvores; 


enfurecidos desejaram reduzi-las a cinzas. 
(6. 4. 4-5) 





| O SENHOR APARECE DIANTE DE DAKSA SEMIDEUSES BUSCAM O REFÚGIO DE BRAHMÃ 
O Senhor Hari ficou muito satisfeito com Daksa e, logo, Depois que o rei Indra insultou Brhaspati, os demônios declararam 
montado em Seu carregador Garuda e acompanhado pelos semideuses, guerra contra os semideuses e feriram-nos. Os semideuses, então, 


apareceu diante de Daksa. aproximaram-se do Senhor Brahmã em busca de refúgio. 
(6. 4. 20-40) (6. 7. 18-19) 









um H 


VISVARÜPA INSTRUI O REI INDRA 
Visvarüpa, a quem os semideuses ocuparam como sacerdote, 
struiu o rei Indra sobre a armadura Naráyana, a qual possibilitou Indra 
de conquistar os demónios. 

(6.8. 1-2) 







SENHOR FECUNDA A NATUREZA MATERIAL 
No início da criação, o Senhor expandiu-Se 

sob a forma de Maha-Visnu. Deitado no Oceano Causal, Ele lançou Sei 
olhar sobre a energia material e, então, as entidades vivas foram 


fecundadas na natureza material. 
| (6. 16. 37) 





o APARECIMENTO DE VRTRASURA OS SOLDADOS DOS DEMÔNIOS DECIDEM FU 
Do lado meridional do fogo do s; io, surgiu uma personalidade Quando os soldados dos demônios, comandados por Vrtrâsura, viram 
aterradora que se assemelhava ao destruidor da criação. ue os soldados do rei Indra eram muito bons, eles amedrontaram-se. 


(6. 9. 12) Abandonando seu líder, eles decidiram fugir. 
(6. 10. 








A BATALHA ENTRE VRTRASURA E INDRA A MORTE GLORIOSA DE VRTRASURA 
O rei Indra atirou uma enorme maga em Vrtrásura, mas este agarrou-a 6, dra decepou a cabeça de Vrtrâsura com seu raio. Naquele momento, 


com a mesma maça, golpeou a cabeça do elefante de Indra. a alma saiu do corpo de Vrtrasura e retornou ao Supremo. 
(6. 11. 6-11) (6. 12. 26-35) 





INDRA PERSEGUIDO PELA REAÇÃO PECAMINOSA CITRAKETU ENCONTRA-SE COM O SENHOR 
Devido ao assassínio do brãâhmana Vrtrasura, Indra teve de sofrer, ja presença de seu adorável Senhor, Citraketu sentiu grande devoção 


sendo perseguido pela reação pecaminosa personificada. e amor, e ofereceu suas respeitosas reverências. 
(6. 13. 11-14) (6. 16. 31) 
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lño horripilante que o Senhor Brahma, sentado no lótus, quase caiu 
água da devastação, mas foi salvo com a ajuda do Senhor. Assim 
mbém, esperamos que o Senhor nos proteja desta atual condição 
erigosa. 





VERSO 25 


qq Sm fis as 
mes aa fa | 
qi a aña go ae: 
A A RAN 


ya eka Iso nija-mayaya nah 

sasarja yenânusrjâma visvam 
vayam na yasyüpi purah samihatah 
pasyama lingam prthag Isa-mâninah 


yah— Ele que; ekah-—um; Isah— controlador; nija-m i—através 
de Sua poténcia transcendental; nah—a nós; sasarja—criou; yena— 
hor quem (por cuja misericórdia); anusrjama—também criamos; 

vam_—o Universo; vayam—nós; na—nào; yasya—de quem; api— 
embora; purah—diante de nós; samihatah—daquele que está agindo; 
pasyama-—vemos; lirigam—a forma; prthak—separados; isa—como 
controladores; máninah—pensando.em nós mesmos. 













TRADUCAO 
'A Suprema Personalidade de Deus, que nos criou através de Sua 
potência externa e por cuja misericórdia expandimos a criação do 
niverso, sempre está situado diante de nós como a Superalma, mas 
o podemos ver Sua forma. Somos incapazes de vê-10 porque todos 
jicamos pensando que somos deuses separados e independentes. 











SIGNIFICADO 
Eis uma explicação que mostra por que a alma condicionada não 
pode ver a Suprema Personalidade de Deus face a face. Muito em- 
bora o Senhor apareça diante de nós como o Senhor Krsna ou o 
Senhor Ramacandra e viva na sociedade humana como um líder ou 


Certa vez, enquanto viajava no i t "e $ ai S : i 
aeng J espngtiakfenor, rei, a alma condicionada não pode entendé-1O. Avajananti mám 


o rei Citraketu viu o Senhor Siva, com Parvati em seu colo, sentado 
numa assembléia de pessoas santas. 


| CITRAKETU VÊ ŚIVA COM SUA ESPOSA NO COLO 
| 
| 
| (6. 17. 4-5) 
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müdhà máànusiri tanum àsritam: os patifes (müdhas) zombam da Sus 
prema Personalidade de Deus, pensando que Ele é um ser humano 
comum. Por mais insignificantes que sejamos, pensamos que também 
somos Deus, que podemos criar um Universo ou que podemos criar 
outro Deus. É por isso que não podemos ver ou entender a Suprema 
Personalidade de Deus. Com relação a isto, Srila Madhvacarya diz: 


lingam eva pasyâmah 
kadacid abhimanas tu 

devànàm api sann iva 
prayah kalesu nasty eva 

taratamyena so 'pi tu 


Todos nós temos diversos graus de condicionamento, mas pensamos 


que somos Deus. É por isso que não podemos entender quem é Deus. 
ou vê-lO face a face. 


VERSOS 26—27 


A AAA 
ae fa a 
m 
FAMA IR GE A 112411 
li amaTI 
qi mai get aama i 
ama wd qui qui 
amia ATAR a RERIN 


yo nah sapatnair bhrsam ardyamünàn 
devarsi-tiryañ-nrsu nitya eva 

Kkrtavataras tanubhih sva-mayaya 
krtvátmasat pati yuge yúge ca 


tam eva devam vayam atma-daivatam 
parará pradhanam purusam visvam anyam 
vrajàma sarve saranam saranyam 
svanam sa no dhüsyati sam mahatma 


27) O aparecimento do demônio Vrtrāsura 


yah—Ele que; nah—a nós; sapatnaih—por nossos inimigos, os de- 
'mónios; bhrsam—quase sempre; ardyamanan—sendo perseguidos; 
14—entre os semideuses; rsi—as pessoas santas; tiryak—os animais; 
'irsu—e os homens; nityah—sempre; eva—decerto; krta-avatürah— 
arecendo como encarnacáo; tanubhih—com- diferentes formas; 
-mayaya--através de Sua potência interna; krtvã atmasãt-—con- 
lerando muito próximos e queridos dEle; pati—protege; yuge 
em:todo milénio; ca—e; tam—Ele; eva—na verdade; devam— 
Senhor Supremo; vayam—todos nós; atma-daivatam—o Senhor 
todas as entidades vivas; param—transcendental; pradhánam—a 
usa que origina a totalidade da energia material; purusam—o de: 
Tutador supremo; visvam-—-cuja energia constitui este Universo; 
anyam—separadamente | situado; vrajáma--aproximamo-nos de; 
'sarve—todos; saranam—refúgio; Saranyam—adequado como abrigo; 
'svanam—aos Seus próprios devotos; sah—Ele; nah—a nós; dhásya- 
sam—boa fortuna; mahatma—a Superalma. 


TRADUÇÃO 


Através de Sua inconcebível potência interna, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus assume vários corpos transcendentais e expande- 
Se como Vāmanadeva, a encarnação da força entre os semideuses; 
Paraśurāma, a encarnação entre os santos; Nrsimhadeva e Varāha, 
encarnações entre os animais; e Matsya e Kúrma, encarnações entre 
os seres aquáticos. Entre todas as classes de entidades vivas, Ele aceita 
vários corpos transcendentais, e, entre os seres humanos, Ele aparece 
especialmente como Senhor Krsna e Senhor Râma. Por Sua miseri- 
córdia imotivada, Ele protege os semideuses, que sempre são hos- 
filizados pelos demônios. Ele é a suprema Deidade digna de ser 
adorada por todas as entidades vivas. Ele é a causa suprema, repre- 
sentado como as energias criativas masculina e feminina. Embora 
" diferente deste Universo, Ele existe sob Sua forma universal [viráta- 

rüpa]. Em nossa condição temerária, refugiemo-nos nEle, pois es- 
tamos certos de que o Senhor Supremo, a Alma Suprema, dar-nos-á 
Sua proteção. 





SIGNIFICADO 
Neste verso, define-se Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, 
“como a causa de que se origina a criação. Sridhara Svàmi, em seu 
comentário Bhavartha-dipikã, responde à idéia de que prakrti e 











| 


438 Srimad-Bhágavatam [Canto 6, Cap. 9 


purusa são as causas da manifestação cósmica. Como se afirma aqui, 
param pradhanam purusam visvam anyam: “Ele é a causa suprema, 
representado como as energias criativas masculina e feminina. Em» 
bora diferente deste Universo, Ele existe sob Sua forma universal 
[virata-rapa].?? A palavra prakrti, usada para indicar a fonte da ge- 
ração, refere-se à energia material do Senhor Supremo, e a palavra 
purusa refere-se às entidades vivas, que são a energia superior do: 
Senhor. Como se afirma no Bhagavad-gitã (prakrtim yânti mâmi- 
kàm), tanto prakrti quanto purusa, em última análise, entram no 
Senhor Supremo. 

Embora prakrti e purusa parecam superficialmente as causas da. 
manifestacáo material, ambas sáo emanacóes das diferentes ener- 
gias do Senhor Supremo. Portanto, o Senhor Supremo é a causa 
de prakrti e de purusa. Ele é a causa original (sarva-karana-karanam). 
O Naradiya Purána diz: 


aviküro "pi paramah 
prakrtis tu vikarint 

anupravisya govindah 
prakrtis cabhidhivate 





Tanto prakrti quanto purusa, as energias inferior e superior, são 
emanações da Suprema Personalidade de Deus. Como se explica no. 
Bhagavad-gità (gàm âvisya), o Senhor entra em prakrti, e então 
prakrti cria diferentes manifestações. Prakrti não é independente de 
suas energias nem excede-as; Vâsudeva, o Senhor Sri Krsna, é a causa 
querorigina tudo. Portanto, o Senhor diz no Bhagavad-gitã (10.8): 


ahar sarvasya prabhavo 
mattah sarvam pravartate 

iti matvã bhajante mam 
budhã bhava-samanvitah 


**Eu sou a fonte de todos os mundos materiais e espirituais. Tudo 
emana de Mim. Os sábios que conhecem isto muito bem ocupam-se 
em Meu serviço devocional e adoram-Me de todo o seu coração.” 
No Srimad-Bhãgavatam (2.9.33), o Senhor também diz que aham 
evasam evâgre: “Somente Eu existia antes da criação.” O Brahmânda 
Purüna confirma isto da seguinte maneira: 


28) O aparecimento do demônio Vrtrasura 


smrtir avyavadhanena 
prakrtitvam iti sthitih 

ubhayatmaka-sütitvad 
vasudevah parah pumàn 

prakrtih purusas ceti 
sabdair eko 'bhidhiyate 


lara produzir este Universo, o Senhor age indiretamente como o 
irusa e, diretamente, como prakrti. Porque ambas as energias 
janam do Senhor Vásudeva, a onipenetrante Suprema Personali- 
ide de Deus, Ele é conhecido como prakrti é purusa. Portanto, 

lisudeva é a causa de tudo (sarva-karana-karanam). 


VERSO 28 


Ma sara 


go AR OÍ | 
aii RAAR: META REN 


Sri-Suka uvaca 
iti tesam maharaja 
surânam upatisthatâm 
praticyam disy abhüd àvih 
sankha-cakra-gada-dharah 
Sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; tesam — 
deles; maharaja—ó rei; suranam—dos semideuses; upatisthatam— 
ações; praticyam-— interna; disi—na direção; abhiit—ficou; avih— 
ível; sarikha-cakra-gada-dharah— portando as armas transcenden- 
is: o búzio, o disco e a maça. 





TRADUÇÃO 
ri Sukadeva Gosvâmi disse: Meu querido rei, quando todos os 
jideuses ofereceram-Lhe suas orações, o Senhor Hari, a Supre- 
Personalidade de Deus, portando Suas armas, o búzio, o disco 
a maça, apareceu primeiramente dentro de seus corações e, depois, 
liante deles. 
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VERSOS 29—30 


Ue tAn msira RE: UR ol 


atma-tulyaih sodasabhir 
vinà srivatsa-kaustubhau 

paryupáasitam unnidra- 
Sarad-amburuheksanam 


drstvà tam avanau sarva 
Iksanahlada-viklavah 

dandavat patita rajañ 
chanair utthaya tustuvuh 


ütma-tulyaih—quase iguais a Ele próprio; sodasabhih—por dezes- 
seis (servos); vinü— sem; Srivalsa-kaustubhau—a marca de Srivatsa 
€ a jóia Kaustubha; paryupásitam—sendo escoltado de todos os 
lados; unnidra—vicejando; sarat—outonais; amburuha—como flores 
de lótus; Iksanam—tendo olhos; drstva—vendo; tam—a Ele (Naráya: 
na, a Suprema Personalidade de Deus); avanau—ao chào; sarve— 
todos eles; iksana—de verem diretamente; ahlada—de felicidade; 
viklavah—estando inundados; danda-vat—como uma vara; patitah— 
caíram; rãjan—ó rei; sanaih—de mansinho; utthaya—levantando- 
se; tustuvuh-—ofereceram orações. 





TRADUÇÃO 

Cercando e servindo Nãrãyana, a Suprema Personalidade de Deus, 
havia dezesseis atendentes pessoais, decorados com ornamentos e 
parecendo-se exatamente com Ele, com a diferença de que lhes fal- 
tavam a marca de Srivatsa'e a jóia Kaustubha. Ó rei, ao verem o 
Senhor Supremo naquela postura, sorrindo com olhos que lembra- 
vam pétalas de lótus crescidas no outono, todos os semideuses fica- 
ram inundados de felicidade e, oferecendo dandavats, imediatamente 
caíram espichados como varas. Depois, levantaram-se de mansinho. 
e satisfizeram o Senhor, oferecendo-Lhe orações. 
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SIGNIFICADO 
Em Vaikunthaloka, a Suprema Personalidade de Deus tem quatro 
braços e decorações, tais como a marca Srivatsa sobre Seu peito e 
jóia conhecida como Kaustubha; Estes são os distintivos espe- 
jais da Suprema Personalidade de Deus. Os assistentes pessoais do 
nhor e outros devotos de Vaikuntha têm os mesmos traços, a ex- 
legáo de que lhes faltam'a marca Srivatsa e a jóia Kaustubha. 


VERSO 31 


Ra aa 
ma aña qu sq d dud 
WA ga m: JAN 


sri-devã úcuh 
namas te yajña-viryaya 
vayase uta te namah 
namas te hy asta-cakraya 
namah supuru-hütaye 


"sri-devàh üculi—os. semideuses. disseram; mamah-—reveréncias; 
le—a Vós; yajña-viryaya—á Suprema Personalidade de Deus, que 
podeis dar os resultados dos sacrifícios; vayase—que sois o fator 
tempo, que põe termo aos resultados do yaja; uta-—embora; te—a 
Vós; namah—reveréncias; namah—reveréncias; te—a Vós; hi—na 
verdade; asta-cakraya—que langais o disco; namah—respeitosas 
Teveréncias; supuru-hütaye—tendo muitas variedades dei nomes: 
transcendentais. 





TRADUÇÃO 
Os semideuses disseram: Ó Suprema Personalidade de Deus, sois 
competente para outorgar os resultados dos sacrifícios, e também 
sois o fator tempo que, chegado o momento, destrói todos esses re- 
sultados. Sois aquele que lançais a cakra para matar os demônios. 
Ó Senhor, que possuís muitas variedades de nomes, oferecemo-Vos 
respeitosas reverências. 
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VERSO 32 


q adai Ramiha: T A | 
anita eser af NRN 


yat te gatinàm tisrnüm 
ESituh paramam padam 

nârvacino visargasya 
dhàtar veditum arhati 


yat—a qual; te—Vossa; gatinam tisrnam—dos trés destinos (os pla- 
netas celestiais, os planetas terrestres e o inferno); Isituh—que sois 


o controlador; paramam padam-—morada suprema, Vaikunthalok 
na—não; arvacinah—uma pessoa aparecendo após; visargasya—a 
criação; dhatah—ó controlador supremo; veditum—de entender; 
arhati—é capaz. 





TRADUÇÃO 

Ó controlador supremo, controlais os três destinos [promoção 
rumo aos planetas celestiais, nascimento como ser humano e con- 
denação rumo ao inferno], e todavia, Vossa morada suprema é 
Vaikuntha-dhama. Como aparecemos só depois que criastes esta 
manifestação cósmica, é-nos impossível entender Vossas atividades. 
Portanto, tudo o que nos resta é oferecer-Vos nossas humildes re- 
verências. 








SIGNIFICADO 

Um homem inexperiente geralmente não sabè o que pedir à Su- 
prema: Personalidade de Deus. Todos estão sob a jurisdição do 
mundo material criado, e, ao orar ao Senhor Supremo, ninguém sabe 
a bênção que deve pedir. De modo geral, as pessoas oram para 
serem promovidas aos planetas celestiais porque não têm infor- 
mação alguma acerca de Vaikunthaloka. Srila Madhvacarya cita o 
seguinte verso: 








deva-lokàt pitr-lokàt 
nirayüc càpi yat param 

tisrbhyah paramam sthânam 
vaisnavarh vidusam gatih 


[Canto 6, Cap. 9 
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Existem diferentes sistemas planetários, conhecidos como Devaloka 
os planetas dos semideuses), Pitrloka (o planeta dos Pitas) e Niraya 
ps planetas infernais). Quando alguém transcende esses vários siste- 
as planet s e entra em Vaikunthaloka, ele alcança o retiro último 
vaisnavas. Os vaisnavas nada têm a ver com os outros sistemas 


VERSO 33 


$ HAS A AO AAA Mal AURA 
A VEA O A AAA A 
qua aa aña 
GÊ TER MISTA ATT SET 

ga RR BM 


"om namas te "stu bhagavan nürayana vüsudevadi-purusa mahã- 
purusa mahanubhava parama-marigala parama-kalyâna parama- 
tarunika kevala jagad-adhara lokaika-natha sarvesvara laksmr-natha. 
aramahamsa-parivrajakaih paramenatma-yoga-samüdhina 
pa ibhavita-parisphuta:paramaharisya-dharmenodghatita-tamah- 
kapata-dvare citte "pavrta atma-loke svayam upalabdha-nija- 
sukhanubhavo bhavan. 


Or —ó Senhor; namah-—respeitosas reverências; te—a Vós; astu— 
“que assim o seja; bhagavan—ó Suprema Personalidade de Deus; 
marayana—Narayana, o abrigo de todas as entidades vivas; vasu- 
ideva-Senhor Vasudeva, Sri Krsna; adi-purusa—a pessoa original; 
imaha-purusa—a personalidade mais insigne; maha-anubhava-—o su- 
'premamente opulento; parama-mañgala—o mais auspicioso; parama- 
"kalyâna-—a bênção suprema; parama-kãrunika—o supremamente 
“misericordioso; kevala—imutável; jagat-adhara—o alicerce da ma- 
mifestação cósmica; loka-eka-natha—o proprietário único de todos 
“os sistemas planetários; sarva-isvara—o controlador supremo; laksmi- 
'natha—o esposo da deusa da fortuna; paramahamsa-parivrajakaih— 
pelos sannyasis mais elevados, que vagam mundo afora; paramena— 
por suprema; atma-yoga-samâdhinã-—absorção em bhakti-yoga; 
'paribhavita—plenamente purificado; parisphuta—e plenamente 
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manifesto; pãramaharsya-dharmena-—por executar o processo trans- 
cendental de servico devocional; udgháatita—escancarada; tamah—= 
da existencia ilusória; kapata—no qual a porta; dvare—existindo 
como entrada; citte—na mente; apavrte—sem contaminacào; dtma- 
loke—no «mundo espiritual; svayam-—pessoalmente; upalabdha= 
experimentando; nija—própria; sukha-anubhavah—percepcio de 
felicidade; bhavan—Vossa Onipoténcia. 


TRADUÇÃO 

Ó Suprema Personalidade de Deus, ó Narayana, ó Vasudeva, que 
sois a pessoa original! Ó personalidade insigne, experiência suprema, 
bem-estar personificado! Ó bênção suprema, que tendes misericór- 
dia suprema e sois imutável! Ó alicerce da manifestação cósmica, 
proprietário único de todos os sistemas planetários, mestre de tudo 
e esposo da deusa da fortuna! Vossa Onipotência é depreendido pelos 
sannyásis mais elevados, que vagam mundo afora para pregar a cons- 
ciência de Krsna, absortos em pleno samâdhi através de bhakti-yoga. 
Porque suas mentes estão concentradas em Vós, seus corações ple- 
namente purificados podem acolher o conceito atinente à Vossa per- 
sonalidade. Quando a escuridão em seus corações é erradicada por 
completo e Vós Vos revelais a eles, a bem-aventurança transcendental 
de que eles desfrutam é a forma transcendental de Vossa Onipotên- 
cia. Ninguém além dessas pessoas pode compreender-Vos. Portan- 
to, tudo o que fazemos é oferecer-Vos nossas respeitosas reverências. 





SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus tem numerosos nomes trans- 
cendentais que correspondem a diferentes graus de revelação a várias 
categorias de devotos e transcendentalistas. Ao ser compreendido 
sob Sua forma impessoal, Ele é chamado de Brahman Supremo, 
quando compreendido como Paramãtmã, Ele é chamado de antaryã- 
mi, e, ao-expandir-Se em diferentes formas para executar a criação 
material, Ele Se chama Ksirodakasayi Visnu, Garbhodakas Visnu 
e Karanodakasayi Visnu. Ao ser compreendido como Vásudeva, 
Sankarsana, Pradyumna e Aniruddha — o Caturvyúha, que excede 
as trés formas de Visnu — Ele é o Vaikuntha Náráyana. Acima da 
capacidade de perceber Naráyana está a capacidade de perceber 
Baladeva, e acima desta, fica a etapa em que se compreende Krsna. 
Todas essas percepções são possíveis aquele que se ocupa em serviço 
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iocional pleno. O coracáo hermético fica, entáo, escancarado para 
gceber a capacidade de compreender as várias formas da Suprema 
Personalidade de Deus. 


VERSO 34 
A IMENSA]. FIFD FZ FÍREIS 
18511 os KIP KEB :MPRRER  FORERN E 


duravabodha iva tavayam vihara-yogo yad asarano "sarira idam 
naveksitasmat-samavaya atmanaivavikrivamânena sagunam agunah 
rjasi püsi harasi. 
j 
duravabodhah-—difícil de entender; iva—bastante; tava— Vossa; 
iyam—essa; vihara-yogah—ocupação nos passatempos da criação, 
anutenção e aniquilação materi yat—o qual; asaranah—nào 
“dependeis de algum outro auxílio; asartrah—sem terdes um corpo 
'material; idam—isto; anaveksita—sem esperar por; asmal—nossa; 
'samavayah—cooperacáo; atmaná-—mediante Vosso próprio eu; 
wa—na verdade; avikriyamânena—sem sofrerdes mudança; sa- 
lunam—os modos da natureza material; agunah—embora transcen- 
tal a essas qualidades materiais; srjasi—criais; pasi—mantendes; 
harasi—aniquilais. 











TRADUÇÃO 

Ó Senhor, Vós não precisais de auxílio algum, e, embora não 
Aenhais corpo material, nào precisais da nossa cooperação. Uma vez 
que sois a causa da manifestação cósmica e, sem sofrerdes nenhuma 
mudança, forneceis seus ingredientes materiais, sozinho, Vós criais, 
mantendes e aniquilais esta manifestação cósmica. Entretanto, em- 
bora pareçais ocupado em atividade material, sois transcendental 
a todas as qualidades materiais. Consegiientemente, é extremamente 
difícil entender essas Vossas atividades transcendentais. 


SIGNIFICADO 
O Brahma-sarihitã (5.37) diz que goloka eva nivasaty akhilatma- 
bhütah: Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, sempre está si- 
fuado em Goloka Vrndavana. Também se dizque vrndavanar pari- 
tyajya padam ekar na gacchati: Krsna jamais dá sequer um passo 
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para fora dos limites de Vrndávana. Entretanto, embora esteja situá- 
do em Sua própria morada, Goloka Vrndávana, Krsna é, ao mesmo 
tempo, onipenetrante e portanto, está presente em toda parte. Isto 
é muito difícil para uma alma condicionada entender, mas os devo 
tos podem compreender como Krsna, 'sem se submeter a quaisquer 
mudanças, pode, simultaneamente, estar em Sua morada e ser oni- 
penetrante. Os semideuses são tidos como os vários membros do 
corpo do Senhor Supremo, embora Este não tenha corpo material 
e não precise da ajuda de ninguém. Ele Se expande por toda parte 
(maya tatam ida sarvañ jagad avyakta-múrtina). Entretanto, sob 
Sua forma espiritual, Ele náo está presente em toda parte. De acordo 
com a filosofia máyáváda, a Verdade Suprema, sendo onipenetran- 
te, prescinde de uma forma transcendental. Os māyāvādīs supõem 
que, como Sua forma se distribui por toda parte, Ele não tem forma. 
Isto não é verdade. O Senhor mantém Sua forma transcendental, 
e, ao mesmo tempo, expande-Se por toda parte, em todos os rincões 
da criação material. 


VERSO 35 


ara a at cra as qa ao 
FIS. SGT SO: ARAN SR E 
gama fique 3 UU 


atha tatra bhavan kim devadattavad iha guna-visarga-patitah 
püratantryena sva-krta-kusalakusalam phalam upâdadaty ahosvid 
atmãrâma upasama-silah samarijasa-darsana udüsta iti ha vàva na 
vidamah 


atha=portanto; tatra—nessa; bhavan—V ossa Onipoténcia; kim— 
se; deva-datta-vat —como um ser humano comum, forçado pelos 
frutos de suas atividades; iha-—neste mundo material; guna-visarga- 
patitah—caído num corpo material, impelido pelos modos da nature- 
za material; paratantryena—na dependência das condições de tempo, 
espaço, atividade e natureza; sva-krta-—executada por alguém; kusa- 
la=auspiciosa; akusalam—inauspiciosa; phalam—resultados da 
ação; upadadati—aceitais; dhosvit—ou; atmaramah—inteiramente 
auto-satisfeito; upasama-Stlah—autocontrolado por natureza; samañ- 
jasa-darsanah—que não sois desprovido de potências espirituais 
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plenas; udaste—permaneceis neutro como testemunha; iti—assim; 
ha váva—com certeza; na vidamah—não compreendemos. 


TRADUÇÃO 

Estas são nossas perguntas. A alma condicionada comum está su- 
jeita às leis materiais, e, assim, recebe os frutos de suas ações. Acaso 
Vossa Onipotência, assim como acontece ao ser humano comum, 
existe dentro deste mundo material num corpo produzido pelos 
modos materiais? Acaso desfrutais ou sofreis os bons ou maus resul- 
fados das ações executadas sob a influência do tempo ou os resulta- 
dos das atividades passadas e assim por diante? Ou, ao contrário, 
estais presente aqui apenas como uma testemunha neutra que é auto- 
suficiente, livre de todos os desejos materiais e sempre plena de 
potência espiritual? Com certeza, não podemos entender Vossa ver- 
dadeira posição. 








SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, Krsna diz que, ao vir a este mundo material, 
Ele tem dois propósitos, a saber, paritranaya sadhanam vinasaya ca 
duskrtam — libertar os devotos e matar os demônios ou não-devotos. 
Para a Verdade Absoluta, essas duas classes de atividades são a 
mesma coisa, Ao vir castigar os demônios, o Senhor outorga-lhes 
o Seu favor, e igualmente, ao libertar os Seus devotos e lhes trazer 
alívio, Ele também outorga o Seu favor. Assim, o Senhor favorece 
às almas condicionadas indistintamente. Ao trazer alívio para outrem, 
a alma condicionada age piedosamente, e, ao causar-lhe problemas, 
age impiedosamente, mas o Senhor não é piedoso nem impiedoso; 
Ele sempre é completo em Sua potência espiritual, através da qual 
mostra a mesma misericórdia para quem é digno de punição e para 
quem é digno de proteção. O Senhor é apãpa-viddham; Ele nunca 
Se contamina com as reações das aparentes atividades pecamino- 
sas. Quando esteve presente nesta Terra, Krsna matou muitos não- 
devotos inimigos, mas todos eles receberam sãripya; em outras 
palavras, obtiveram seus corpos espirituais originais. Aquele que não 
conhece a posição do Senhor diz que Deus é ingrato para com ele, 
mas é misericordioso com os outros. Na verdade, no Bhagavad-gitã 
(9.29), o Senhor diz que samo "ham sarva-bhiitesu na me dvesyo "sti 
na privah: “Eu sou igual com todos. Ninguém é Meu inimigo, e 
ninguém é Meu amigo.” Mas Ele também diz que ye bhajanti tu mah 
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bhaktya mayi te tesu capy aham: “Se alguém se torna Meu devoto 
e rende-se completamente a Mim, dou-lhe atenção especial.” 


VERSO 36 


af fia set areia. iate 
aff Perro STR: 


UPA 
AE PATA SACRA da Ca At 
A AA ARMAR 1134 11 


na hi virodha ubhayam bhagavaty aparimita-guna-gana isvare 
"navagahya-mahatmye "rvactna-vikalpa-vitarka-vicara-pramaünübhüsa- 
kutarka-sastra-kalilantahkaranüsraya-duravagraha-vüdinam 
vivadanavasara uparata-samasta-mayamaye kevala evatma-müyürt 
antardhaya ko nv artho durghata iva bhavati svaripa-dvayabhavat. 





na—não; hi—decerto; virodhah—contradição; ubhayam—ambas; 
bhagavati—na Suprema Personalidade de Deus; aparimita—ilimi- 
tados; guna-gane—cujos atributos transcendentais; Isvare—no con- 
trolador supremo; anavagdhya—possuindo; máhatmye—habilidade 
e glórias incomensuráveis; arvacina—recentes; vikalpa—cheios de 
cálculos equivocados; vitarka—argumentos contraditórios; vicēra— 
julgamentos; pramüana-übhüsa—evidéncia imperfeita; kutarka—ar- 
gumentos inüteis; sastra—pelas escrituras desautorizadas; kalila— 
agitadas; antahkarana—mentes; dsraya—cujo abrigo; duravagra- 
Tha —com obstinacóes viciosas; vadinám—dos teóricos; vivada—das 
controvérsias; anavasare—fora do âmbito; uparata—afastada; sa- 
masta—de todos os quais; máya-maye—energia ilusória; kevale—sem 
rival; eva—na verdade; dtma-maydm—a energia ilusória, que pode 
fazer e desfazer o inconcebível; antardhãya—pondo entre; kah—o 
que; nu-—na verdade; arthah—significado; durghatah— impossível; 
iva—como se fosse; bhavati—é; sva-rüpa—naturezas; dvaya—de 
duas; abhavat—devido à ausência. 1 








e TRADUÇÃO 

Ó Suprema Personalidade de Deus, todas as contradições podem 
ser dirimidas em Vós. Ó Senhor, como sois a Pessoa Suprema, 0 
reservatório de ilimitadas qualidades espirituais, o controlador 
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ipremo, Vossas glórias ilimitadas são inconcebíveis para as almas 
ndicionadas. Sem conhecer precisamente o certo, muitos teólogos 
lernos argumentam sobre o certo e O errado. Esses argumentos 
re são falsos e os julgamentos inconsistentes porque tais in- 
íduos nào tém a evidéncia autorizada de como proceder para 
inhecer- Vos. Porque suas mentes são agitadas pelas escrituras que 
têm conclusões falsas, eles são incapazes de entender a verdade 
ferente a Vós. Ademais, devido à sua ansiedade poluída às custas 
qual querem chegar à conclusão certa, suas teorias são incapazes 
revelar quem sois, Vós que transcendeis a essas concepções ma- 
ais. Ninguém se compara convosco, € portanto; em: Vós, con- 
ições tais como fazer e não fazer, felicidade e tristeza, não são 
intraditórias. Vossa poténcia é tamanha que pode fazer € desfazer 
jualquer coisa como bem quiserdes. Com a ajuda desta poténcia, 
se torna impossível para Vós? Como em Vossa posição cons 
ional nào há dualidade, com a influência de Vossa energia, podeis 
r tudo. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus, sendo auto-suficiente, é pleno 
le bem-aventurança transcendental (atmarama). Há duas maneiras 
“como Ele desfruta de bem-aventurança — quando parece feliz e 
quando parece infeliz. As distinções e contradições são impossíveis 
nEle porque somente dEle elas emanaram. A Suprema Personalidade 
(de Deus é o reservatório de todo o conhecimento, toda a potência, 
toda a força, opulência e influência. Não há limite para Seus pode- 
$. Uma vez que Ele é pleno de todos os atributos transcendentais, 
de abominável que se vé no mundo material pode existir nEl 
Ele é transcendental e espiritual, e portanto, os conceitos de feli 
de e infelicidade materiais não se aplicam a Ele. 
“Não devemos nos espantar de encontrar contradicóes na Supre- 
ma Personalidade de Deus. Na verdade, não existem contradições. 
Este € o significado de Ele ser supremo, Porque Ele é todo-poderoso, 
“Ele não está sujeito aos argumentos das almas condicionadas que 
questionam a Sua existência. Ele fica satisfeito em proteger Seu de- 
oto, matando-lhes-os inimigos. Para Ele, causar essa morte € dar 
essa proteção são motivo de muita satisfação. 
Esse estado de ficar livre da dualidade aplica-se não apenas ao 
f Senhor, mas também aos Seus devotos. Em Vrndávana, as donzelas 
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de Vrajabhumi desfrutam de bem-aventurança transcendental na 
companhia de Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, e, em se- 
paracáo, sentem a mesma bem-aventurança transcendental quando 
Krsna e Balarâma Se ausentam de Vrndavana e partem rumo a 
Mathurã. Está fora de cogitação a existência de dores ou prazeres 
materiais na Suprema Personalidade de Deus ou em Seus devotos 
puros, embora, às vezes, superficialmente, possa dizer-se que eles 
estão aflitos ou felizes. O atmarama é bem-aventurado em ambas 
as condições. 

Os não-devotos não podem entender as contradições presentes no 
Senhor Supremo ou em Seus devotos: Portanto, no Bhagavad-gitã, 
o Senhor diz que bhaktyãa mam abhijanati: os passatempos trans- 
cendentais podem ser compreendidos através do serviço devocional; 
para os não-devotos, eles são inconcebíveis. Acintyah khalu ye bhava 
na taris tarkena yojayet: o Senhor Supremo e Sua forma, nome, pas- 
satempos e parafernália são inconcebíveis para os nào-devotos, € 
não é através de simples argumentos lógicos que alguém deve tentar 
entender essas realidades. Com esses argumentos ninguém chegará 
à conclusão certa sobre a Verdade Absoluta. 





VERSO 37 
ERA MR A: AA 1 


sama-visama-matindah matam anusarasi yatha rajju-khandah sarpadi- 
dhiyam. 


sama—equilibrada ou apropriada; visama—e desigual ou errônea; 
matinâm-—daqueles que têm inteligência; matam-—conclusão; anu- 
sarasi—seguis; yatha—assim como; rajju-khandah—um pedaço de 
corda; sarpa-âdi—uma serpente, etc.; dhiyam-—daqueles que per- 
cebem. 





TRADUÇÃO 
Uma corda causa medo a uma pessoa que, confusa, pensa estar 
diante de uma serpente, mas não a outrem que, com inteligência ade- 
quada, sabe que se trata apenas de uma corda. Do mesmo modo, 
Vós, como a Superalma nos corações de todos, infundis temor ou 
destemor de acordo com a inteligência da pessoa, mas em Vós não 
há dualidade. 
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M SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (4.11), o Senhor diz que ye yatha mar prapa- 
te tàms tathaiva bhajamy aham: “Na medida-em que alguém 
rende a Mim, Eu o recompenso proporcionalmente.”” A Supre- 
Personalidade de Deus é o reservatório de tudo, incluindo todo 
conhecimento, toda a verdade etodas as contradições. O exemplo 
do aqui é muito apropriado. Uma corda é uma verdade, mas 
núnis a'tomam por uma serpente, ao passo que outros sabem que 
trata de uma corda. Do mesmo modo, os devotos que conhecem 
uprema Personalidade de Deus não vêem contradições nEle, mas, 
ra os não-devotos, Ele, parecendo uma cobra, é a fonte de todo 
temor. Por exemplo, quando Nrsimhadeva apareceu, Prahláda 
laharaja viu no Senhor a consolação suprema, ao passo que seu 
i, um tremendo demônio, viu nEle a morte certa. Como se afirma 
jo Srimad-Bhagavatam (11.2.37), bhayarh dvitiyabhinivesatah sydt: 
ando alguém fica absorto na dualidade, advém-lhe o medo. 
ando alguém conhece a dualidade, sabe o que é medo ou bem- 
'enturança. Esse mesmo Senhor Supremo causa bem-aventurança 
devotos e medo aos não-devotos que têm pobre fundo de conhe- 
mento. Deus é apenas um, mas as pessoas compreendem a Verdade 
bsoluta de diferentes pontos de vista. As pessoas sem inteligência 
contradições nEle, mas os devotos sóbrios não encontram con- 
adições nEle. 


VERSO 38 


mq fü ga: RR TR NAR TRATOR 
uña Ye qa lada: EN 


eva hi punah sarva-vastuni vastu-svarüpah ssarvesvarah sakala-jagat- 
Irana-kürana-bhütah sarva-pratyag-atmatvat sarva- 
abhasopalaksita eka eva paryavasesitah. 


sali —Ele (a Suprema Personalidade de Deus); eva—na verdade; 
lecerto; punah—novamente; sarva-vastuni—em todas as coisas, 
¡ateriais e espirituais; vastu=svarapah—a substância; sarva-isvarah— 
controlador de tudo; sakala-jagat—de todo o Universo; Kürana— 
causas; karana-bhütah-—existindo como a causa; sarva-pratyak- 
Imatvüt—porque sois a Superalma de todos os seres vivos, ou estais 
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presente em tudo, mesmo no átomo; sarva-guna—de todos os efeitos 
dos modos da natureza material (tais como inteligência e sentidos); 
abhasa—através das manifestações; upalaksitah-—percebido; ekah-— 
sozinho; eva—na: verdade; paryavasesitah—o que restastes. 


TRADUÇÃO 

Com discernimento, alguém poderá ver que a Alma Suprema, em- 
bora manifesta de diferentes maneiras, é, de fato, o princípio bási 
de tudo. A totalidade da energia material é a causa da manifestação 
material, mas a energia material é causada por Ele. Portanto, Ele 
é a causa de todas as causas, aquele que manifesta a inteligência e 
os sentidos. Ele é percebido como a Superalma de tudo. Sem Ele, 
tudo estaria morto. Vós, como essa Superalma, o controlador su- 
premo, sois o único sobrevivente. 








SIGNIFICADO 
As palavras sarva-vastuni vastu-svartipah denotam que o Senhor 
Supremo éo princípio ativo de tudo. Como se descreve no Brahma- 
samhità (5.35): 


eko 'py asau racayitum jagad-anda-kotim 
yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah 

andântara-stha-paramânu-cayântara-stham 
govindam adi-purusa tam aham bhajami 


“Adoro Govinda, a Personalidade de Deus, que, através de uma 
de Suas porções plenárias, penetra na existência de todo Universo 
e de todo átomo, e assim manifesta Sua energia infinita ao longo 
de toda a criação material.” Através de uma porção plenária Sua, 
Paramātmā, ou antaryāmī, o Senhor é onipenetrante através dos Uni- 
versos ilimitados. Ele éo pratyak, owo antaryāmī, de todas as enti- 
dades vivas. No Bhagavad-gitã (13.3), o Senhor diz que ksetrajnam 
capi mãrh viddhi sarva-ksetresu bhãrata: Ó descendente de Bharata, 
deves compreender que, em todos os corpos, também sou Eu o co- 
nhecedor.”” Porque é a Superalma, o Senhor é o princípio ativo de 
todas as entidades vivas e, inclusive, do átomo (andantara-stha-pa- 
ramànu-cayantara-stham). Ele é a realidade incontestável. De acordo 
com as várias etapas de inteligência, compreende-se que, através das 
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janifestações de Sua energia, o Senhor Supremo está presente em 

udo. O mundo inteiro está permeado pelas três gunas, e alguém pode 
jender Sua presença de acordo com os modos da natureza mate- 
| em que está situado. 


VERSO 39 





haha vava tava mahimamrta-rasa-samudra-viprusa sakrd avalidhaya 
n ianasi nisyandamananavarata-sukhena vismarita-drsta-sruta- 
aya-sukha-lesübhasah parama-bhagavata ekantino bhagavati sarva- 
ita-priya-suhrdi sarvatmani nitarüm nirantaram nirvrta-manasah 
am u ha vá ete madhumathana punah svartha-kusala hy:atma- 
lya-suhrdah sadhavas tvac-caranâmbujanusevar visrjanti na yatra 
inar aya: samsüra-paryüvartah. 


atha ha—portanto; vava—na verdade; tava—Vossas; mahima— 
las glórias; amrta—do néctar; rasa—da doçura; samudra—do ocea- 
; wiprusü—mediante uma gota; sakrt—uma ünica vez; avali- 
layü-—saboreada; sva-manasi-—em sua mente; nisyandamüna— 
uindo; anavarata—o tempo todo; sukhena—pela bem-aventuranca 
anscendental; vismarita—esqueceu-se; drsta—da visáo material; 
puta—e do som; visaya-sukha—da felicidade material; lesa-abha- 
Ih—o tênue reflexo de uma porção delgada; parama-bhügavatah— 
diósós devotos sublimes; ekantinah—que: tém fé apenas no 
hor Supremo e em nada mais; bhagavati—na Suprema Persona- 
lidade de Deus; sarva-bhata—de todas as entidades vivas; priya— 
Jue é muito querido; suhrdi—o amigo; sarva-ãtmani—a Superalma 
todos; nitarâm—por completo; nirantaram—sem cessar; nirvrta— 
vom felicidade; manasah— aqueles cujas mentes; katham—como; u 
entáo; va—ou; ete—esses; madhu-mathana—ó matador do de- 
Mónio Madhu; punah—de novo; sva-artha-kusalah—que conhecem 
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muito bem o interesse da vida; Ai—na verdade; atma-priya-suhrdali— 
que Vos aceitaram como a Superalma, o mais querido amante € 
amigo; sâdhavah-—os devotos; tvat-carana-ambuja-anusevam —ser» 
viço aos pés de lótus de Vossa Onipotência; visrjanti—podem aban- 
donar; na—náo; yatra—onde; punah—novamente; ayam—esta; 
samsara-paryavartah—repeticáo de nascimentos e mortes dentro do 
mundo material. 


TRADUCAO 

Portanto, ó matador do demônio Madhu, incessante bem-aven- 
turança transcendental flui nas mentes daqueles que pelo menos uma 
vez saborearam uma simples gota do néctar do oceano de Vossas 
glórias. Tais devotos sublimes esquecem-se do tênue reflexo emitido 
pela aparente felicidade material produzida pelos sentidos materiais 
de visão e audição. Livres de todos os desejos, esses devotos são os 
verdadeiros amigos de todas as entidades vivas. Oferecendo-Vos suas 
mentes e desfrutando de bem-aventurança transcendental, eles sabem 
muito bem como alcançar a verdadeira meta da vida. Ó Senhor, sois 
a alma e o querido amigo desses devotos, que nunca precisam re- 
gressar a este mundo material. Como poderiam eles deixar de ocupar- 
se em Vosso serviço devocional? 





SIGNIFICADO 

Embora os náo-devotos, devido ao seu escasso conhecimento € 
hábitos especulativos, não possam entender a verdadeira natureza 
do Senhor, o devoto que uma só vez saborcou o néctar dos pés de 
lótus do Senhor pode compreender o prazer transcendental que existe 
no serviço devocional ao Senhor. O devoto sabe que, simplesmente 
prestando serviço ao Senhor, ele serve a todos. Portanto, os devotos 
são os verdadeiros amigos de todas as entidades vivas. Somente um 
devoto puro pode pregar as glórias do Senhor para o benefício de 
todas as almas condicionadas. 


VERSO 40 


farra a ba Pra gi a 
RE SR ARA TAE: 
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É UÉ QUE GR A ARA 


i-bhuvanatma-bhavana trivikrama tri-nayana tri-loka- 
nanoharanubhava tavaiva vibhitayo ditija-danujadayas capi tesam 
'ama-samayo "yam iti svatma-mayayã sura-nara-mrga-misrita- 
lacarakrtibhir yathaparadharh dandam danda-dhara dadhartha evam 
am api bhagavañ jahi tvastram uta yadi manyase. 


tri-bhuvana-dtma-bhavana—ó Senhor, sois O refúgio dos três 
indos porque sois a Superalma dos trés mundos; (ri-vikrama—ó 
nhor, que assumis a forma de Vàmana, Vossos poder e opuléncia 
stribuem-se por todos os trés mundos; tri-nayana—ó mantenedor 


& supervisor dos três mundos; tri-loka-manohara-anubhava—ó Vós 


sois percebido como o mais belo dentro dos três mundos; fava— 


"Vossa; eva—com certeza; vibhfitayah-—as expansões de energia; diti- 


-danu-ja-ādayah—os filhos demoníacos de Diti, e os Dānavas, 
Jutra classe de demónios; ca—e; api—também (os seres humanos); 
üm-—de todos eles; upakrama-samayah-—a hora de empreendimen- 

o; ayam—esta; iti—assim; sva-ütma-màyayü—através. de. Vossa 
própria energia; sura-nara-mrga-misrita-jalacara-akrtibhih-—com dife- 
ntes formas, tais como as dos semideuses, seres humanos, animais, 





Tormas mescladas e seres aquáticos (as encarnações Vamana, Senhor 


Rámacandra, Krsna, Varáha, Hayagriva, Nrsimha, Matsya e Kúrma); 
vatha-aparadham—de acordo com as ofensas deles; dandam-—pu- 
; danda-dhara—ó castigador supremo; dadhartha—concedestes; 
am—assim; enam—este (Vrtrásura); api—também; bhagavan—ó 


Suprema Personalidade de Deus; jahi—matai; tvastram—o filho de 


astã; uta—na verdade; yadi manyase—se julgardes adequado. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor, ó três mundos personificados, pai dos três mundos! 
Ú força dos três mundos, sob a forma da encarnação Vâmana! ó 
enhor sob a forma do Nrsirinhadeva de três olhos! Ó belíssima pessoa 
ntro dos três mundos! Tudo e todos, incluindo os seres humanos 





“e até mesmo os demônios Daitya e os Dânavas, são mera expansão 


Vossa energia. Ó pessoa supremamente poderosa, sempre apare- 
s sob as formas de várias encarnações para punir os demônios 
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logo que eles se tornam muito poderosos. Apareceis como Senhor 
Vamanadeva, Senhor Râma e Senhor Krsna. Às vezes, assumis uma 
forma de animal, como o Senhor Javali, às vezes, uma encarnação 
mista como o Senhor Nrsirnhadeva e o Senhor Hayagriva, e, às vezes, 
a forma de um ser aquático, tal qual o Senhor Peixe e a encarnação 
de Tartaruga. Assumindo essas várias formas, sempre punistes os 
demônios e os Danavas. Portanto, oramos a Vossa Onipoténcia que, 
se assim o desejardes, apareçais hoje como outra encarnação para 
matar o grande demônio Vrtrásura. 








SIGNIFICADO 

Existem duas classes de devotos, conhecidos como sakâma e 
akama. Os devotos puros são akâma, ao passo que os devotos nos 
sistemas planetários superiores, tais como os semideuses, são cha- 
mados sakâma porque ainda querem desfrutar de opulência mas 
terial. Devido a suas atividades piedosas, os devotos sakama são 
promovidos aos sistemas planetários superiores, porém, no fundo 
do coração, ainda desejam assenhorear-se dos recursos materiais. 
Os devotos sakama, às vezes, são perturbados pelos demônios e 
Raksasas, mas o Senhor é tão bondoso que sempre os salva, apare- 
cendo como encarnação. As encarnações do Senhor são tão pode- 
rosas que o Senhor Vâmanadeva cobriu todo o Universo com dois 
passos e portanto não achou lugar para Seu terceiro passo. O Senhor 
é chamado Trivikrama porque mostrou Sua força ao libertar todo 
o Universo com três meros passos. 

Adiferença entre os devotos sakâma e akâma é que, quando os 
devotos sakâma, como os semideuses, se vêem em: dificuldades, 
aproximam-se da Suprema Personalidade de Deus em busca de alívio, 
ao passo que os devotos akâma nem mesmo no maior perigo per- 
turbam'o Senhor com pedidos de benefícios materiais. Mesmo que 
um devoto akâma esteja sofrendo, ele sabe que isso se deve a suas 
atividades impiedosas passadas e aceita sofrer as consegiiências, sem 
nunca perturbar o Senhor. Logo que estão em dificuldades, os devo- 
tos sakâma oram ao Senhor, mas são considerados piedosos porque 
se colocam na completa dependência da misericórdia do Senhor. 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (10.14.8): 


tat te 'nukampam susamiksamâno 
bhurijâna evatma-krtarn vipakam 
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hrd-vag-vapurbhir vidadhan: namas te 
jtveta yo mukti-pade sa daya-bhak 


imo enquanto sofrem em meio a dificuldades, os devotos, com 
aior ímpeto, simplesmente oferecem suas orações e serviços. Dessa 
janeira, tornam-se bem fixos no serviço devocional e elegíveis a 
egressar ao lar, regressar ao Supremo, impreterivelmente. Os devo- 
js sakâma, é evidente, alcançam do Senhor os resultados que dese- 
com suas orações, mas não se tornam imediatamente aptos a 
essar ao Supremo. Nesta passagem, fica bem claro que o Senhor 

+ Sempre é o protetor de Seus de- 

os. Srila Madhvãcarya diz: vividham bhava-patratvat sarve visnor 
hitayah. Krsna. é a Personalidade de Deus original (krsnas tu 
bhagavan svayam). Todas as outras encarnações procedem do Senhor 


VERSO 41 


Usmakam tavakanam tatatata natânam hare tava carana-nalina- 


yugala-dhyànünubaddha-hrdaya-nigadànürh sva-lirga- 





itavalokena vigalita-madhura-mukha-rasamria-kalaya cantas tapam 
agharhasi samayitum. 


asmákam—de nós; tavakanam—que dependemos única e exclusi- 
lente de Vós; tata-tata—ó avô, pai do pai; natandm—que somos 
inteiramente rendidos a Vós; hare—ó Senhor Hari; tava—Vossos; 
Carana—aos pés; nalina-yugala—como duas flores de lótus azuis; 
dhyâna—pela meditação; anubaddha-—atados; hrdaya—no coração; 
nigadânam—cujas correntes; sva-linga-vivaranena-—manifestando 
Vossa própria forma; atmasat-krtânam-— daqueles que aceitastes como 
sendo Vossos; anukampaã-—pela compaixão; anuraiijita—deixando- 
Vos levar; visada-—radiante; rucira-muito agradável; sisira—re- 
frescante; smita—com um sorriso; avalokena—por Vosso olhar; 
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vigalita—derretido com compaixáo; madhura-mukha-rasa—das dul- 
císsimas palavras de Vossa boca; amrta-kalaya—pelas gotas de néct: 
ca—e; antah—no âmago de nossos corações; täpam—a grande dor; 
anagha—ó pureza suprema; arhasi—mereceis; Samayitum—reprimir. 





TRADUÇÃO 

Ó protetor supremo, ó avô, ó pureza suprema, ó Senhor! Todos 
nós somos almas rendidas a Vossos pés de lótus. Com efeito, em 
meditação, nossas mentes estão atadas aos Vossos pés de lótus através 
da corrente do amor. Agora, por favor, manifestai Vossa encarna- 
ção. Aceitando-nos como Vossos próprios servos e devotos eternos, 
ficai satisfeito conosco e tende misericórdia de nós. Através de Vosso 
olhar cheio de amor, com seu refrescante e agradável sorriso mise- 
ricordioso, e através das doces e nectáreas palavras que emanam de 
Vosso belo rosto, libertai-nos da ansiedade causada por este Vrtrã- 
sura, que sempre magoa o âmago de nossos corações. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Brahmã é considerado o pai dos semideuses, mas Krsnay 
ou o Senhor Visnu, é o pai de Brahma porque este nasceu da flor 
de lótus que brota do abdômen do Senhor. 


VERSO 42 
€. MERA AAA 
rra Wü RN 
AE A AMARRES AAA: 
ra aa aa aa Ar 
aaa Rara: ar RR fa 1l 23 


atha bhagavams tavasmábhir akhila-jagad-utpatti-sthiti-laya- 
nimittàyamüna-divya-müya-vinodasya sakala- jiva-nikayanam antar- 
hrdayesu bahir api ca brahma-pratyag-atma-svarüpena pradhüna- 
rüpena ca yathà-desa-kàla-dehavasthana-visesam tad- 
upadanopalambhakatayânubhavatah sarva-pratyaya-sâksina akasa- 
Sarirasya saksüt' para-brahmanah paramütmanah kiyan iha vàrtha- 
viseso vijñapantyah syad visphulingadibhir iva hiranya-retasah. 
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Vatha-—portanto; bhagavan—ó Senhor; tava—de Vós; asmabhih— 
yr nós; akhila—totalidade; jagat-—do mundo mate: tpatti— 
criação; sthiti—manutenção; laya—e aniquilação; nimittâyamã- 

sendo a causa; divya-mãyã--com a energia espiritual; vinoda- 
Vossa, que Vos divertis; sakala—todas; jiva-nikayanam—das 

es de entidades vivas; antah-hrdayesu—no âmago dos corações; 
ih api—também externamente; ca—e; brahma—do Brahman im- 
essoal, ou da Verdade Absoluta; pratyak-atma—da Superalma; sva- 

Apena—por Vossas formas; pradhana-ripena—por Vossa forma 

O os ingredientes externos; ca—também; yatha—de acordo com; 
esa-kala-deha-avasthâna—de região, tempo, corpo e posição; vise- 
/—as singularidades; tat—deles; upadana—das causas materiais; 
palambhakataya—sendo o manifestador; anubhavatah-—testemu- 
lhando; sarva-pratyaya-sãksinah-—a testemunha de todas as diferen- 
bs atividades; akasa-sarirasya—a Superalma de todo o Universo; 
at—diretamente; para-brahmanah—a Suprema Verdade Abso- 
paramütmanah—a Superalma; kiyan—até que ponto; ila— 
và—ou; artha-visesah—necessidade especial; vijfiapantyah— 

e serdes informado; syat—podeis ser; visphulinga-adibhih—pelas 
telhas de fogo; ive—como; hiranya-retasah-—ao fogo original. 


TRADUÇÃO 
“Ó Senhor, assim como as pequenas centelhas de fogo não podem 
ecutar as ações de todo o fogo, nós, centelhas de Vossa Onipo- 
a, não podemos informar-Vos sobre as necessidades de nossas 
s. Sois o total completo, Portanto, o que eventualmente preci- 
mos Vos informar, Vós já conheceis porque sois a causa da qual 
origina a manifestação cósmica, sois o mantenedor e aniq lador 
e toda a criação universal. Com Vossas energias espiritual e mate- 
tial, sempre Vos ocupais em Vossos passatempos, pois sois o con- 
frolador de todas essas várias energias. Existis dentro de todas as 
ntidades vivas, dentro da manifestagáo cósmica e também além 
las. Existis internamente como Parabrahman e, externamente, 
tomo os ingredientes da criacáo material. Portanto, embora mani- 


esto em várias etapas, em diferentes épocas e lugares, e em vários 


torpos, Vós, a Personalidade de Deus, sois a causa que origina 
bdas as causas. Na verdade, sois o elemento original. Sois a teste- 


'munha de todas as atividades, porém, como sois tão grande como 
p céu, nenhuma delas jamais Vos influencia. Como Parabrahman 
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e Paramatma, sois a testemunha de tudo. Ó Suprema Personalidade 
de Deus, nada é desconhecido de Vós. 


SIGNIFICADO 

A Verdade Absoluta existe em três fases de compreensão espiri» 
tual — Brahman, Paramátma e Bhagavân (brahmeti paramâtmetl 
bhagavan iti sabdyate). Bhagavân, a Suprema Personalidade de Deus, 
é a causa do Brahman e de Paramãtma. O Brahman, a Verdade Abs 
soluta impessoal, é onipenetrante, e Paramãtmaã está situado nos 
corações de todos, mas Bhagavân, a quem os devotos têm como ado- 
rável, é a causa que origina todas as causas. O devoto puro está ciente 
de que, como nada é desconhecido da Suprema Personalidade de 
Deus, náo é preciso que o devoto Lhe atraia a atencáo para as suas 
conveniências ou inconveniências. O devoto puro sabe que não é 
necessário pedir à Verdade Absoluta a satisfação de quaisquer ne- 
cessidades materiais. Portanto, enquanto informavam ao Senhor 
Supremo sua aflição de serem atacados por Vrtrâsura, os semideu- 
ses desculparam-se do fato de estarem oferecendo orações a fim de 
obterem segurança. É óbvio que o devoto neófito aproxima-se do 
Senhor Supremo em busca de alívio de suas aflições ou pobreza, ou 
na tentativa de obter conhecimento especulativo acerca do Senhor. 
O Bhagavad-gitã (7.16) menciona quatro espécies de homens piedo- 
sos que passam a prestar serviço devocional ao Senhor — o aflito 
(arta), o carente de dinheiro (artharthi), o curioso (ijhasu) e o que 
busca a Verdade Absoluta (jiâni). O devoto puro, entretanto, sabe 
que, como o Senhor é onipresente e onisciente, não há necessidade 
de oferecer-Lhe orações ou adorá-lO em troca de algum benefício 
pessoal. Sem exigir nada, o devoto puro sempre se ocupa em servir 
ao Senhor. O Senhor está presente em toda parte e conhece as neces- 
sidades de Seus devotos. Por conseguinte, não é necessário perturbá- 
IO, pedindo-Lhe benefícios materiais. 





VERSO 43 


Ru RAR a A AVERIA 
aaa. a aaa 
1821 
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ta eva svayañ tad upakalpayásmakam bhagavatah parama-guros tava 
barana-Sata-palasac-chayam vividha-vrjina-samsara- 
arisramopasamanim upasrtanam vayam yat-kamenopasaditàh. 


“ata eva—portanto; svayam— Vós próprio; tat—isto; upakalpaya— 
or favor, providenciai; asmakam—nosso; bhagavatah—da Supre- 
Personalidade de Deus; parama-guroh—o mestre espiritual su- 
tava—Vossos; carana—dos pés; Sata-palasat—como flores 

lótus com centenas de pétalas; chayam—a sombra; vividha— 
jas; vrjina—com as posições perigosas; sarisara-—desta vida 
dicionada; parisrama-—a dor; upasamanim-— aliviando; upasrtã- 
âm-—os devotos que se refugiaram a Vossos pés de lótus; vayam-— 
yat—pelos quais; kamena—pelos desejos; upasaditah—fize- 
com que viéssemos para perto (do refúgio dos Vossos pés de 


TRADUÇÃO 
¿Querido Senhor, sois onisciente, e portanto, sabeis muito bem 
que nos refugiamos a Vossos pés de lótus, que provêem a sombra 
nos alivia de todas as perturbações materiais. Já que sois o mestre 
piritual supremo e conheceis tudo, buscamos o refúgio dos Vossos 

s de lótus para recebermo: ruções. 
ndo nossa atual aflição. Vossos pés de lótus são o único refúgio 
iara um devoto plenamente rendido e são o único meio de superar 

lodas as tribulações deste mundo material. 


SIGNIFICADO 

Tudo o que alguém precisa é buscar o refúgio à sombra dos pés 

de lótus do Senhor. Então, todas as tribulações materiais que o 

rturbam serão subjugadas, da mesma forma que, ao se colocar 

sombra de uma grande árvore, a-pessoa alivia-se imediatamente 

as perturbações causadas pelo calor do so] escaldante, sem que ela 

precise pedir alívio. Portanto, todo o interesse da alma condicio- 

hada devem ser os pés de lótus do Senhor. A alma condicionada 

sofre de várias tribulações- inerentes a este mundo material 

ode aliviar-se somente quando busca refúgio aos pés de lótus do 
Senhor. 
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VERSO 44 


A AE A A 0 
aaf a a: O RARA q 118811 


atho isa jahi tvastram 
grasantam bhuvana-trayam 

grastáni yena nah krsna 
tejamsy astrayudhani ca 


atho—portanto; i$a—ó controlador supremo; ja/ti—matai; tvàs- 
tram—o demónio Vrtrásura, filho de Tvastá; grasantam—que está 
devorando; bhuvana-trayam—os trés mundos; grastani—devorada; 
yena—por quem; nah—nossa; krsna—ó Senhor Krsna; tejamsi— 
toda a forga e poder; astra—flechas; dyudháni—e outras armas; ca— 
também. 





TRADUÇÃO 
Portanto, ó Senhor, ó controlador supremo, ó Senhor Krsna, por 
favor, aniquilai este perigoso demônio Vrtrasura, filho de Tvasta, 
que já engoliu todas as nossas armas, nossa parafernália de combate 
e nossa força e influência. 


SIGNIFICADO 
O Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.15-16): 


na màm duskrtino müdhàh 
prapadyante narâdhamah 

màyayüpahrta-jRànà 
üsuram bhavam asritah 


catur-vidhã bhajante mam 
janah sukrtino “rjuna 

árto jijñásur arthartht 
jñant ca bharatarsabha 


“Aqueles que são canalhas e grosseiramente tolos, os mais baixos 
da humanidade, cujo conhecimento é roubado pela ilusão, e que 
compartilham da natureza ateísta dos demônios, não se rendem a 
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+Ó melhor entre os Bhãratas [Arjuna], quatro classes de homens 
losos prestam serviço devocional a Mim — o aflito, o que deseja 
eza, o curioso e o que busca conhecer o Absoluto.” 

'As quatro classes de devotos neófitos que se aproximam da Su- 
a Personalidade de Deus para oferecer-Lhe serviço devocional 
lidos por motivos materiais não são constituídas de devotos 

os, mas a vantagem desses devotos materialistas é que, às vezes, 
abandonam seus desejos materiais e tornam-se puros. Ao senti- 
se visivelmente desamparados, os semideuses, em meio ao pesar 
m lágrimas nos olhos, aproximam-se da Suprema Personalida- 
de Deus, orando ao Senhor, e, assim, tornam-se devotos quase 
s, livres dos desejos materiais, Admitindo que se esqueceram 
Serviço devocional puro devido às abundantes facilidades mate- 
is, eles rendem-se plenamente ao Senhor, deixando a Seu critério 
tê-los ou aniquilá-los. Essa rendição é necessária. Bhaktivinoda 
ura canta que marabi rakhabi—yo iccha tohara: **Ó Senhor, 
ido-me plenamente à Vossos pés de lótus. Agora, conforme for 
fosso desejo, podeis proteger-me ou aniquilar-me. Tendes todo 
direito de tomar qualquer uma dessas atitudes.” 





VERSO 45 


tu ara fea 
FU AAA FORA | 
A dea El ea 


hamsaya dahra-nilayaya nirtksakaya 
krsnaya mrsta-yasase nirupakramaya 

sat-samgrahaya bhava-pantha-nijasramaptav 
ante parísta-gataye haraye namas te 


"harisáya—ao mais elevado e puro (pavitram paramam, a pureza 
rema); dahra—no âmago do coração; nilayâya—cuja morada; 
ikaya—supervisionando as atividades da alma individual; 
inüya—à Superalma, que é uma manifestacao parcial de Krsna; 
a-yasase—cuja reputação brilha muito; nirupakramaya—que náo 
comeco; sat-samgrahaya—compreendido apenas pelos devotos 
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puros; bhava-pantha-nija-asrama-aptau—sendo a obtencào do refi» 
gio de Krsna reservada ás pessoas que vivem dentro deste mundo: 
material; ante—no fim definitivo; parista-gataye—a Ele, que é a mela 
última, o sucesso máximo da vida; haraye—à Suprema Personali- 
dade de Deus; namah-—respeitosas reverências; te-—a Vós. 


TRADUÇÃO 

Ó Senhor, ó pureza suprema, viveis no âmago dos corações de 
todos e observais todos os desejos e atividades das almas condicio» 
nadas. Ó Suprema Personalidade de Deus, conhecido como Senhor 
Krsna, Vossa reputação é brilhante e luminosa. Não tendes comes 
ço, pois sois o começo de tudo. Isto é compreendido pelos devotos 
puros, porque sois facilmente acessível ao puro e ao veraz. Ao liber- 
tarem-se e, então, refugiarem-se em Vossos pés de lótus após terem 
divagado muitos milhões de anos por todo o mundo material, as 
almas condicionadas alcançam o sucesso máximo da vida. Portan- 
to, ó Senhor, ó Suprema Personalidade de Deus, oferecemos nossas 
respeitosas reverências a Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

Os semideuses decerto queriam que o Senhor Visnu aliviasse sua 
ansiedade, mas agora eles se aproximam diretamente do Senhor 
Krsna, pois, embora não haja diferença entre o Senhor Krsna e o 
Senhor Visnu, Krsna, sob a Sua forma de Vasudeva, desce a este 
planeta com o propósito de paritranaya sadhünam vinasaya ca dus- 
krtâm — proteger Seus devotos e aniquilar os canalhas. Os demô- 
nios, ou ateístas, vivem perturbando os semideuses, ou devotos, € 
portanto, Krsna advém para punir os ateístas e demónios e satisfa 
zer o desejo de Seus devotos. Krsna, sendo a causa da qual tudo 
se origina, é a Pessoa Suprema, e está situado acima mesmo de Visnu 
e Nãrãyana, embora não haja diferença entre essas diversas formas 
do Senhor. Como se explica no Brahma-sarhita (5.46): 





diparcir eva hi dasantaram abhyupetya 
dipayate vivrta-hetu-samana-dharma 

yas tadre eva hi ca visnutaya vibhati 
govindam üdi-purusam tam aha bhajami 
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na expande-Se como Visnu, da mesma forma que a chama de 
vela acende outra: Embora não haja diferença entre o poder 
ma ou outra vela, Krsna é comparado à vela original. 
lesta passagem, a palavra mrsta-yasase é significativa porque 
ia sempre é famoso por libertar do perigo o Seu devoto. O de- 
lo que sacrificou tudo para servir a Krsna e cuja única fonte de 
jo é o Senhor é conhecido como akiñcana. 
mo demonstram as orações oferecidas pela rainha Kunti, O 
or é akificana-vitta, ou seja, tal devoto é Seu proprietário. 
jueles que estão livres do cativeiro da vida condicionada são ele- 
los ao mundo espiritual, onde alcançam cinco espécies de libe- 
— sayujya, salokya, sarüpya, sarsti e samipya. Associam-se 
Imente com o Senhor em cinco doguras — santa, dasya, 
ya, vatsalya e madhurya. Todas essas rasas emanam de Krsna. 
io descreve Visvanátha Cakravarti Thàákura, a docura original, 
ja, é o amor conjugal. Krsna é a origem do amor conjugal puro 
piritual. 





VERSO 46 


green wm defe esl 


sri-suka uvaca 

athaivam idito ràjan 
sadararh tri-dasair harih 
svam upasthanam akarnya 
prüha tün abhinanditah 


Wri-sukah uvāca—Śrī Sukadeva Gosvâmi disse; atha—depois disso; 
i—dessa maneira; Iditah—sendo adorado e tratado com reve- 
las; rajan—ó rei; sa-adaram—com o devido respeito; tri-dasaih— 
todos os semideuses dos sistemas planetários superiores; harih—a 
prema Personalidade dê Deus; svam upasthānam—suas orações 
ificando-O; akarnya—ouvindo; praha—respondeu; tan—a eles 
semideuses); abhinanditah—estando satisfeito. 
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T TRADUÇÃO 

Sri Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó rei Pariksit, quando os semis 
deuses ofereceram essas suas sinceras orações ao Senhor, Ele ouviu-as: 
por causa de Sua misericórdia imotivada. Estando satisfeito, Ele 
então respondeu aos semideuses. 





VERSO 47 


ATAN 


fase a qe rana | 
aade: qa aña a A Ile 


Sri-bhagavün uváca 
prito 'ham vah sura-Srestha 
mad-upasthâna-vidyayã 
ütmaisvarya-smrtih pumsam 
bhaktis caiva yayà mayi 


Sri-bhagavün uvüca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
pritah—satisfeito; aham—Eu; vahi—vosso; sura-sresthüh—ó melho- 
res entre os semideuses; mat-upasthüna-vidyayü—com o conheci- 
mento altamente avancado e com às oracóes oferecidas a Mim; 
atmt-aisvarya-smrtih—lembranga da Minha elevada posi: 
cendental de Suprema Personalidade de Deus; pumsdm—dos homens; 
bhaktih—servigo devocional; ca—e; eva—decerto; yaya—pelo qual; 
mayi—a Mim. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus disse; Ó amados semideuses, 
foi com grande conhecimento que Me oferecestes vossas orações, 
e decerto estou muito satisfeito convosco. A pessoa libera-se através 
desse conhecimento, e assim ela se lembra de minha posição elevada, 
que está acima das condições da vida material. Semelhante devoto 
purifica-se por completo ao oferecer orações com pleno conhecimen- 
to. Esta é a fonte do serviço devocional a Mim. 


SIGNIFICADO 1 
Outro nome da Suprema Personalidade de Deus é Uttamasloka, 
que quer dizer aquele a quem se oferecem orações com versos seletos, 
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ikti significa sravanarit kirtanarit visnoh, cantar e ouvir a respei- 
u. Os impersonalistas nào podem purificar-se, pois 
oferecem à Suprema Personalidade de Deus oracóes pessoais. 
ito embora às vezes eles ofereçam orações, estas não se dirigem 
lessoa Suprema. Os impersonalistas, às vezes, mostram seu co- 
imento incompleto ao dirigirem-se ao Senhor como se Ele não 
se nome. Eles sempre oferecem orações indiretamente, dizendo: 
isto, és aquilo”, mas eles não sabem a quem estão orando. O 
oto, entretanto, sempre oferece orações pessoais. O devoto diz 
govindam àdi-purusam tam aham bhajami: **Ofereco minhas res- 
tosas reverências a Govinda, a Krsna"'. É este o processo como 
oferecem orações. Quem continua a oferecer à Suprema Perso- 
lidade de Deus essas orações pessoais fica apto a tornar-se um 
foto puro e retornar ao lar, retornar ao Supremo. 











VERSO 48 


6 qua dit ui aa: 
NO deerit ditio) 


kim duràpam mayi prite 
tathapi vibudharsabhah 

mayy ekànta-matir nànyan 
matto vañchati tattva-vit 


“kim— que; durapam-— difícil de obter; mayvi—quando Eus prite— 
isfeito; tathapi—mesmo. assim; vibudha-rsabhah-—ó melhores 
e os semideuses inteligentes; mayi—em Mim; ekünta— fixa. ex- 
ivamente; matih-—cuja atenção; na anyat—nenhuma outra coisa; 
tah—além de Mim; vañchati—deseja; tattva-vit—aquele que co- 
ece a verdade. 





TRADUCAO 
'Ó melhores entre os semideuses inteligentes, embora seja verdade 
alguém com quem estou satisfeito não tenha dificuldade de obter 
o que ele deseje, o devoto puro, cuja mente está exclusivamen- 
fixa em Mim, não Me pede nada além da oportunidade de ocupai 
em Meu serviço devocional. 
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SIGNIFICADO 

Ao acabarem de oferecer suas oracóes, os semideuses ansiosamente 
esperavam que seu inimigo Vrtrásura fosse morto. Isso demonstra 
que os semideuses nào sào devotos puros. Embora não haja dificul- 
dades de que alguém obtenha qualquer coisa que deseje se o Senhor 
estiver satisfeito, os semideuses aspiram ao lucro material depois de 
satisfazerem o Senhor. O Senhor queria que os semideuses orassem 
para que lhes fosse dado o serviço devocional puro, mas, ao invés. 
disso, eles oraram para receberem a oportunidade de matar seu ini 
migo. Esta é a diferença entre um devoto puro e um devoto na pla» 
taforma material. Indiretamente, o Senhor lamentou-Se de que os 
semideuses não pedissem o serviço devocional puro. 


VERSO 49 


qd sm doe gra | 
rara sans 


na veda krpanah sreya 
ütmano guna-vastu-drk 

tasya tàn icchato yacched 
yadi so. "pi tathd-vidhah 


na—nào; veda—conhece; krpanah—uma entidade viva avara; 
sreyah—a necessidade última; atmanah—da alma; guna-vastu-drk— 
que se sente atraída à criação efetuada pelos modos da natureza ma- 
terial; tasya—dela; tan—coisas criadas pela energia material; icchas 
tah—desejando; yacchet—alguém concede; yadi—se; sah api—ele 
também; tatha-vidhah—da categoria (um krpana tolo que náo co. 
nhece seu verdadeiro interesse próprio). 





TRADUÇÃO 
Aqueles que pensam que os bens materiais são tudo o que existe 
ou que são a meta última da vida são chamados de avaros [krpanas]. 
Eles não conhecem a principal necessidade da alma. Ademais, se 
alguém favorece os desejos desses tolos, deve, também, ser conside: 
rado tolo. 
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SIGNIFICADO 

Existem duas classes de homens — a saber, o krpana e o brahmana. 
ühmana é aquele que conhece Brahman, a Verdade Absoluta, e 
ue, portanto, sabe qual é o seu verdadeiro interesse. Krpana, en- 
etanto, é aquele que tem um conceito de vida material, corpórea. 
sconhecendo como utilizar sua vida humana ou sua vida como 
mideus, o krpana deixa-se atrair por coisas criadas pelos modos 
natureza material. Os krpanas, que vivem desejando benefícios 
iteriais, são tolos, ao passo que os brâhmanas, que sempre desejam 
nefícios espirituais, são inteligentes. Se um krpana, desconhecen- 
D seu interesse próprio, tolamente pede algo material, aquele que 
dá isto também é tolo. Krsna, entretanto, não é nenhum tolo; 
stem inteligência suprema. Seuma pessoa dirige-se a Krsna e pede 
nefícios materiais, Krsna não lhe dá as coisas materiais por ela 
sejadas. Ao contrário, o Senhor dá-lhe inteligência com que ela 
juega de seus desejos materiais:e apegue-se aos pés de lótus do 
nhor. Nesses casos, embora o krpana ofereça orações ao Senhor 
sna em troca de favores materiais, o Senhor tira-lhe todas as posses 
iateriais e dá-lhe o entendimento para tornar-se um devoto. Como 

Senhor afirma no Caitanya-caritâmrta (Madhya 22.39): 


ami—vijña, ei mürkhe *visaya* kene diba? 
sva-caranamrta diyã *visaya' bhulàiba 


"omo sou muito inteligente, por que deveria dar prosperidade ma- 
a esse tolo? Muito pelo contrário, fá-lo-ei tomar o néctar do 
efúgio de Meus pés de lótus para que, só assim, ele se esqueça do 
Ozo material ilusório.” Se, em detrimento do serviço devocional, 
Iguém sinceramente ora a Deus em busca de posses materiais, o 
enhor que, ao contrário desse devoto sem inteligência, não é tolo, 
ostra-Ihe favor especial, tirando-Ihe todas as posses materiais e 
lando-Ihe aos poucos a inteligência através da qual só agradá-lo-á 
ico aos pés de lótus de Krsna. A propósito, Srila Visvanátha 
kravarti Thakura comenta que, se uma criança tola pede que sua 
ãe lhe dê veneno, a mãe, sendo inteligente, decerto não lhe dará 
meno, apesar das insistências do filho. O materialista não sabe que 
r posses materiais é o mesmo que aceitar veneno, ou repetidos 
imentos e mortes. A pessoa inteligente, o brahmana, deseja 
ar-se do cativeiro material, É este o verdadeiro interesse do ser 
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VERSO 50 


al ad ara a A 
TIRARON fa: [ol 


svayam nihsreyasañ vidván 
na vakty ajñaya karma hi 

na ráti rogino "pathyam 
vañchato 'pi bhisaktamah 


svayam-—pessoalmente; nihisreyasam—a suprema meta da vida, à 
saber, os. meios de se obter amor extático pela Suprema Personali: 
dade de Deus; vit-vàn—aquele que é entendido em serviço devocios 
nal; na—náo; vakti—ensina; ajñdya—a uma pessoa tola que nào.é 
versada na meta última da vida; karma—atividades fruitivas; his 
na verdade; na—náo; ráti—administra; roginah—ao paciente; apa. 
thyam—algo náo consumível; vañichatah—desejando; api—embora; 
bhisak-tamah-—um médico experiente. i 


TRADUÇÃO 
O devoto puro, plenamente entendido na ciência-do serviço de- 
vocional, jamais instruirá um tolo a ocupar-se em idades fruiti- 
vas que propiciam o gozo material, e, muito men a ajudá-lo 
a executar semelhantes atividades. Tal devoto é como um médico 
experiente, que jamais encoraja um paciente a comer alimentos pre- 
judiciais à sua saúde, mesmo que este fique desejando isto. 






SIGNIFICADO 
Eis a diferença entre as bênçãos concedidas pelos semideuses e as 
concedidas por Visnu, a Suprema Personalidade de Deus. Os devo» 
tos dos semideuses pedem bênçãos com o simples fim de obter goza 
dos sentidos, e portanto, o Bhagavad-gitã (7.20) descreve-os coma 
sendo desprovidos de inteligência. 


kàmais tais tair hrta-jnanah 
prapadyante "nya-devatah 

tam tam nivamam asthaya 
prakrtya niyatah svayd 


501 O aparecimento do demónio Vrtrasura 


Aqueles “cujas mentes estão distorcidas ¡por desejos materiais 
dem-se aos semideuses e, de acordo com suas próprias naturezas, 
jem determinadas regras e regulações de adoração.” 
"Devido a profundos desejos de gozo dos sentidos, as almas con- 
bionadas sáo em geral desprovidas de inteligência. Elas não sabem 
bençãos pedir. Portanto, os sastras aconselham os não-devotos 
Fadorarem vários semideuses para alcançar benefícios materiais. Por 
emplo, se alguém quer uma bela esposa, é aconselhado a adorar 
Imã, ou a deusa Durgá. Se alguém deseja curar-se de uma doença, 
onselhado a adorar o deus do Sol. Entretanto, todos os pedidos 
bênçãos aos semideuses devem-se à luxúria material. No fim da 
ifestação cósmica, acabar-se-ão as bênçãos e aqueles que as 
torgam. Se alguém se aproxima do Senhor Visnu em busca de 
jênçãos, o Senhor dar-lhe-á a bênção que o ajudará a voltar ao lar, 
oltar ao Supremo. No Bhagavad-gitã (10.10), o próprio Senhor 
mbém confirma isto: 


tesam satata-yuktânâm 
bhajatâri priti-parvakam 

dadàmi buddhi-yogam tarn 
yena màm upayünti te 


1 
) Senhor Visnu, ou o Senhor Krsna, instrui como é que o devoto 
constantemente se ocupa em Seu serviço deve proceder para que, 
ndo O fim deste seu atual corpo material, ele possa aproximar-se 


janma karma ca me divyam 
evarn yo vetti tattvatah 

tyaktvà deham punar janma 
naiti mam eti so "rjuna 


Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimen- 
De atividades, ao deixar O corpo, não volta a nascer neste mundo 
material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” Esta é a 
ição do Senhor Visnu, Krsna. Após abandonar seu corpo, o de- 

oto retorna ao lar, retorna ao Supremo. 
"O devoto pode tolamente pedir bênçãos materiais, mas, apesar 
i$ orações do devoto, o Senhor Krsna não Ihe dá essas bênçãos. 
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Portanto, as pessoas que são muito apegadas à vida material de 
modo geral não se tornam devotos de Krsna ou Visnu.. Ao invés 
disso, tornam-se devotos dos semideuses (kamais tais tair hrta-jiânah 
prapadyante 'nya-devatah). Contudo, o Bhagavad-gitã não aprova 
as bênçãos dos semideuses. Antavat tu phalam tesam tad bhavaty 
alpa-medhasam: “Os homens de inteligência escassa adoram os semis 
deuses, e os frutos obtidos são limitados e temporários.” Um nãos 
vaisnava, isto é, alguém que não está ocupado a serviço da Suprema 
Personalidade de Deus, é considerado um tolo com uma irrelevante 
quantidade de massa cinzenta. 


VERSO 51 


AUTO AR AAA | 
favere m ara am PA MIM QU 


maghavan yáta bhadram vo 
dadhyañcam. rsi-sattamam 

vidya-vrata-tapah-sarar 
gütram yücata mà ciram 


maghavan—ó Indra; yata—vai; bhadram—boa fortuna; vah—a 
todos vós; dadhyaricam—até Dadhyaiica; rsi-sat-tamam-—a mais eles 
vada pessoa santa; vidya-—-da educação; vrata—dos votos; tapah-= 
e da austeridade; saram-—a essência; gatram—seu corpo; yacata- 
pede; mà ciram—sem demora. 


TRADUCAO 
ó Maghavan [Indral, desejo-te toda a boa fortuna. Aconselhos 
te a te aproximares do grandioso santo Dadhyañca [Dadhici]. Ele 
tornou-se muito maduro em conhecimento e em cumprir votos e aus 
teridades, e seu corpo é muito forte. Vai pedir-lhe seu corpo sem 
demora, 
SIGNIFICADO í 
Neste mundo material, todos, desde o Senhor Brahmã até a for 
miga, estão ansiosos por manterem seus corpos saudáveis. Um des 
voto puro também pode ser saudável, mas ele não está ansioso por 
essa bênção. Uma vez que Maghavan, o rei dos céus, ainda aspirava 
a uma situação corpórea confortável, o Senhor Visnu-aconselhou-0 
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irigir-se a Dadhyanica e pedir-lhe seu corpo, que, devido a seu 
hecimento, votos e austeridades, era muito forte. 


VERSO 52 


aratores efareri sm feno 1 
EM a ATA iai STA MR 


sa và adhigato dadhyann 
asvibhyam brahma:niskalam 
yad và asvasiro nama 
tayor amaratàm vyadhüt 


¡—ele;  va—decerto; adhigatah—tendo obtido; dadhyan— 
dhyañca; asvibhyam—aos dois A$vini-kumáras; brahma—co- 
cimento espiritual; »iskalam—puro; yat va—através do qual; 
asirah-—Asvasira; nama-—chamado; tayoh—dos' dois; amara- 


m-=liberação durante-a vida; vyadhat-—concedeu. 


TRADUÇÃO 
se santo Dadhyañca, também conhecido como Dadhici, assi- 
ou pessoalmente a ciência espiritual e depois transmitiu-a aos 
ini-kumaãras. Afirma-se que Dadhyaiica deu-lhes mantras através 
cabeça de um cavalo. Portanto, os mantras chamam-se Asvasira. 
ós obterem de Dadhici os mantras da ciência espiritual, os A$vini- 
as tornaram-se jivan-mukta, liberados mesmo nesta vida. 


SIGNIFICADO 
im seus comentários, muitos acaryas narram a seguinte histó 


impatharvanam daksarm pravargya-brahmavidyayoh. dadhyañcam 
pügamya tam ücatur athasvinau. bhagavan dehi nau vidyàm iti srutvà sa cübravit. 
any avasthito 'dyaham pascad vaksyami gacchatam. tayor nirgatayor eva Sakra 
tam munim. uvàca bhisajor vidyam mà vadir asvinor mune. yadi mad-vakyam 
ighya bravisi sahasaiva te. siras-chindyarn na sandeha ity uktva sa yayau harih. 


ih punah. avàm tava siras chittva purvam asvasya mastakam. sandhüsydvas tato. 
Tena vidyam ca nau dvija. tasminn indrena sarichinne punah sandhaya 

- nijam te daksinam dativa gamisyavo yathágatam. etac chrutva tadováca 

yarn atharvanas tayoh pravargyari brahma-vidyàrh ca sat-krto.'satyasankitah. 
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O grande santo Dadhici tinha perfeito conhecimento de como exe 
cutar atividades fruitivas, e tinha também conhecimento espiritual 
avançado. Sabendo disso, os Asvini-kumãras certa vez aproximaram» 
se dele e pediram-lhe que os instruísse na ciência espiritual (brahma- 
vidyã). Dadhici Muni respondeu: “No momento, estou ocupado em 
organizar sacrifícios para atividades fruitivas. Vinde noutra opor» 
tunidade.” Quando os Asvini-kumãras partiram, Indra, o rei dos 
céus, foi ter com Dadhici e disse: “Meu querido Muni, os Asvin 
kumáras são apenas médicos. Por favor, não os instruas na ciência 
espiritual. Se, apesar de minha advertência, lhes transmitires a ción. 
cia espiritual, punir-te-ei, decepando a tua cabeça.” Após advertir 
Dadhici dessa maneira, Indra retornou aos céus. Os Asvini-kumáras, 
que compreenderam os desejos de Indra, retornaram e pediram q 
Dadhici brahma-vidyã. Quando o grande santo Dadhici os informou 
da ameaça de Indra, os Asvini-kumãras retorquiram: “Primeiramen+ 
te, deixa-nos cortar a tua cabeça e no lugar dela colocar uma cabeça. 
de cavalo. Podes instruir brahma-vidyã através da cabeça de cavalo, 
e, quando Indra voltar e cortar esta cabeca, recompensar-te-emos; 
colocando de volta a tua cabeça original.” Como prometera trans- 
mitir brahma-vidya aos Asvini-kumáras, Dadhici concordou com essa 
proposta deles. Portanto, porque Dadhici transmitiu brahma-vidya 
através da boca de um cavalo, esse brahma-vidyã também é cos 
nhecido como Agvasira, 








VERSO 53 i 


A a AA | 
RISTESTE STREET T TRISTI: L'AI 


dadhyann atharvanas tvastre 
varmâbhedyam mad-atmakam 
visvaripaya yat pradat 
tvastã yat tvam adhãs tatah 


dadhyan—Dadhyañca; atharvanah—o filho de Atharva; tvastre—ú 
Tvastã; varma—a cobertura protetora conhecida como Nãrãyanas 
kavaca; abhedyam—inyencivel; mat-atmakam—consistindo em Mim 
próprio; visvarapâva—a Visvarúpa; yat—a qual; pradat —entregouy 


54] O aparecimento do demônio Vrtrasura 475 


1G—Tvasta; yat—a qual; tvam-—tu; adhah—recebeste; tatah— 





TRADUÇÃO 
A invencível cobertura protetora de Dadhyaíica, conhecida como 
iyana-kavaca, foi dada a Tvastã, que a entregou a seu filho 
'arúpa, de quem a recebeste. Devido a essa Nárayana-kavaca, 
rpo de Dadhici agora é muito forte. Portanto, deves pedir-lhe 
corpo. 


VERSO 54 


seed mf rei ris zrerfi 
TRAER RARA ol 
maña a masifa: en 


Yusmabhyarn yácito "Svibhyam 
dharma-jño *ngüni dasyati 

tatas tair ayudha-srestho 
visvakarma-vinirmitah 

yena vrtræširo hartā 
mat-teja-upabrmhitah 


yusmabhyam—em prol de todos vós; yacitah—sendo solicitado; 
ibhyam—pelos Asvini-kumáras; dharma-jfiah— Dadhici, que co- 
os princípios da religião; angâni—seus membros; dasyati— 
; tatah—depois disso; taih=-com: aqueles ossos; ayudha--das 
as; sresthah-—a mais poderosa (o raio); visvakarma-vinirmitah— 
luzido por Vi$vakarmà; yena—através do qual; vrtra-sirah—a 
de Vrtrásura; harta—será decepada; mat-tejah—pela Minha 

; upabrmhitah—intensificádo. 





TRADUCAO 
do, em prol de vós, os Asvini-kumãras pedirem o corpo de 
yafica, é evidente que, devido à afeição, ele dá-lo-á. Não du- 
disto, pois Dadhyaífica é muito avançado em compreensão 
. Quando Dadhyanüca vos der seu corpo, com os ossos, 
armã provocará o surgimento de um raio. Esse raio com cer- 
matará Vrtrásura porque estará revestido de Meu poder. 
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VERSO 55 rpo, ocupar-se-á no mesmo serviço no mundo espiritual. Não há 


" ja que o impeça de executar seu serviço devocional. 
a RAR E sa: | 
ETR Rafa mem Uns : 
TR ma à: m Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 


tasmin vinihate viyam to, Nono Capítulo, do Srimád-Bhagavatam, intitulado “O apa- 
tejo-'strayudha-sampadah imento do demônio Vrtrasura.” 

bhüyah prapsyatha bhadram vo 
na himsanti ca mat-parün 





tasmin—quando ele (Vrtrásura); vinihate—for morto; yüyam—- 
todos vós; tejah—poder; astra—flechas; 2yudha—outras armas; 
sampadah—e opulencia; bhayah—novamente; prapsyatha—obtereis; 
bhadram-—toda a boa fortuna; vah—para vós; na—náo; himsanti= 
afligirá; ca—também; mat-parün—Meus devotos. 


TRADUCAO 

Quando Vrtrâsura for morto devido à Minha força espiritual, re« 
conquistareis vossa força, armas e riqueza. Assim, haverá toda a 
boa fortuna para todos vós. Embora Vrtrâsura possa destruir todos 
os três mundos, não fiqueis com medo, pensando que ele irá ator- 
mentar-vos. Afinal, ele também é um devoto e nunca vos invejará, 


SIGNIFICADO 

O devoto do Senhor nunca inveja ninguém, e, muito menos, ins 
vejaria outros devotos. Como ficará patente, Vrtrâsura também 
era um devoto. Portanto, era natural ele não invejasse os semi. 
deuses. Na verdade, por sua própria iniciativa, ele tentaria ben 
ciar os semideuses. O devoto não hesita em abandonar seu próprio 
corpo em prol de uma causa melhor. Cânakya Pandita disse: san» 
nimitte varam tyãgo vinase niyate sati. Afinal de contas, todas as 
nossas posses materiais, incluindo o corpo, serão destruídos no de- 
correr do tempo. Portanto, se o corpo é outras posses puderem ser 
utilizados em urna causa melhor, o devoto prontificar-se-á a aban- 
donar até mesmo seu próprio corpo: Porque o Senhor Visnu queria 
salvar os semideuses, Vrtrâsura, muito embora fosse capaz de en- 
golir os trés mundos, concordaria em ser morto pelos semideuses; 
Para o devoto não há diferença entre viver e morrer porque nesta 
vida ele ocupa-se em serviço devocional, e, após abandonar seu 



















































CAPÍTULO.DEZ 


' A batalha entre os semideuses e Vrtrásura 






“Como se descreve neste capítulo, depois que Indra obteve de Da- 
[híci o'corpo deste, preparou-se um raio com os ossos de Dadhici, 
le ocorreu uma luta entre Vrtrasura e os semideuses. 

“Seguindo a ordem da Suprema Personalidade de Deus, os semi- 
deuses foram ter com Dadhici Muni e pediram-Ihe o corpo. Como 
¡Queria ouvir os semideuses falar sobre os princípios da religião, Da- 
ici Muni, por simples troga recusou-se a abdicar do corpo, mas, 
"por propósitos superiores, mais tarde concordou em abandoná-lo, 
pois, após a morte, o corpo usualmente costuma servir de pasto para 
nimais inferiores, tais como cães e chacais. Dadhici Muni primei- 
ente mergulhou no conjunto original formado de cinco elemen- 
)s seu corpo grosseiro feito de cinco elementos, e depois colocou 
alma aos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus. Assim, 
jandonou seu corpo grosseiro. Com a ajuda de Visvakarmã, os 
ideuses prepararam então um raio que seria formado por meio 
Os ossos de Dadhici. Munidos desta arma sob a forma de raio, eles 
ipuseram-se a lutar e montaram nas costas de elefantes. 

No fim de Satya-yuga eno começo de Tretã-yuga, deu-se uma 
inde batalha travada entre os semideuses e os asuras. Incapazes 









































lha, deixando Vrtrâsura, seu comandante, a lutar sozinho. Vrtrásura, 
“entretanto, ao ver os demônios fugirem, instruiu-os sobre a impor- 
fância de lutar e morrer no campo de batalha. Aquele que sai vi- 
forioso na batalha ganha posses materiais, e aquele que morre no 

ampo de batalha alcança imediatamente residência nos mundos 
stiais. De qualquer modo, o lutador se beneficia. 






VERSO 1 
AS 


sl aña ma Rea: | 
quan rd RL 
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sri-badaráyanir uváca 
indram evam samüdisya 

bhagavün visva-bhavanah 
pasyatàm animesanam 

tatraivantardadhe harih 


Sri-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; indram— 
Indra, o rei celestial; evam-— assim; samadisya—após instruir; bha- 
gavan—a Suprema Personalidade de Deus; visva-bhavanah—a causa 
da qual se originam todas as manifestacóes cósmicas; pasyatám 
animesânâm-—enquanto os semideuses olhavam; tatra—naquele mo- 
mento e lugar; eva-—na verdade; antardadhe-— desapareceu; harih-—o 
Senhor, 





TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Após transmitir a Indra essas ins- 
truções, Hari, a Suprema Personalidade de Deus, a causa da mani- 
festação cósmica, naquele mesmo instante e lugar desapareceu da 
presença dos semideuses que O observavam. 


VERSO 2 


amem aca mam 
AAA SARA sea ma IR 


tathabhiyacito devair 
rsir àtharvano mahün 

modamána uvacedam 
prahasann.iva bharata 


tatha—dessa maneira; abhiyacitah—sendo solicitado; devaih— 
pelos semideuses; rsih-—a grande pessoa santa; atharvanah— Dadhici, 
o filho de Atharvã; mahân—a grande personalidade; modamânah— 
sendo jovial; uvaca—disse; idam-—isto; prahasan—sorrindo; iva— 
um pouco; bhãrata—ó Mahárãja Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, seguindo as instruções do Senhor, os semideuses 
foram ter com Dadhici, o filho de Atharva. Ele era muito liberal, 
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quando lhe pediram que lhes desse seu corpo, ele logo manifestou 

O seu consentimento parcial. Entretanto, só para ouvi-los transmi- 

instruções religiosas, ele sorriu e falou as seguintes palavras en- 
idas. 





VERSO 3 


añ aca qu a ai TA | 
der eai queda UR dI 


api vrndàrakà yüyam 
na janttha Sartrinam 
samsthayam yas tv abhidroho 
duhsahas cetanâpahah 


“api--embora; vrndarakah—ó semideuses; yiyam-—todos vós; 
ha —nào saibais; saririnàm-—àqueles que.tém corpos materiais; 
hsthayam—na hora da morte, ou enquanto abandonam seus 
pos; yah—que; tu—então; abhidrohah—dor severa; duhsahah— 
suportável; cetana—a consciência; apahah-—que tira, 





b TRADUÇÃO 
| Ó elevados semideuses, na hora da morte, severas e insuportáveis 
res tiram a consciência a todas as entidades vivas que aceitaram 
s. Acaso não sabeis que existe essa dor? 


VERSO 4 


Giga aa Ae a: | 
= senta á qua aa fio d voi 


Jijivisânam jivànam 
atma prestha ¡hepsitah 
ka utsaheta tam datum 
bhiksamanaya visnave 
7 
o jijivisanam—aspirando a permanecer vivo; jivanám—de todas as 
idades vivas; àtmà—o corpo; presthah—muito querido; iha— 
i; ipsitah—desejado; kah—quem; utsaheta—pode suportar; 
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tam—este corpo; datum-—entregar; bhiksamanaya—sendo pedido; 
visnave—mesmo: ao Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
Neste mundo material, toda entidade viva está muito apegada ao 
seu corpo material. Esforçando-se em manter seu corpo para sempre, 
a pessoa faz tudo o que pode para protegê-lo, sacrificando, inclusive, 
todas as suas posses. Portanto, quem estaria disposto a entregar o 
seu corpo a outrem, mesmo que o Senhor Visnu estivesse requisi- 
tando tal corpo? 


SIGNIFICADO 

Está dito que atmânanm sarvato rakset'tato dharmarh tato dhanam: 
para proteger o seu corpo, à pessoa deve valer-se de todos os recur- 
sos; então, ela pode proteger seus princípios religiosos e, depois, suas 
posses. Este desejo é natural em todas as entidades vivas. Ninguém 
quer abandonar seu corpo, a menos que lhe seja tirado à força. Muito 
embora'os semideuses dissessem que era em obediência à ordem do 
Senhor Visnu que reivindicavam para seu próprio benefício o corpo 
de Dadhici, este aparentemente recusou-se a dar-lhes seu corpo. 


VERSO 5 
ARA RE: 


arq dal MEA | 
ña ra RARA 


srideva ücuh 
kim nu tad dustyajam: brahman 
purmsàm bhütàünukampinàm 
bhavad-vidhanam mahatam 
punya-Slokedya-karmandm 


sri-devüh ücuh—os semideuses disseram; kim—que; nu—na ver- 
dade; tat—isto; dustyajam—difícil de abandonar; brahman—Ó ex- 
celente brâhmana; pursam-—de pessoas; bhitta-anukampinam—que 
sentem muita compaixão das entidades vivas sofredoras; bhavat- 
vidhânam—como Vossa Onipotência; mahatam—que és grandioso; 
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junya-sloka-idya-karmanam-—cujas atividades piedosas são louva- 
das por todas as grandes almas. 









TRADUÇÃO 
“Os semideuses responderam: Ó excelente brahmana, pessoas pie- 

iguais a ti, cujas atividades são louváveis, mostram muita bon- 
de e afeição para com as pessoas em geral. Que poderiam tais 
nas piedosas recusar-se a fazer em prol dos demais? Elas podem 
ir tudo, inclusive seus próprios corpos. 















VERSO 6 


ad erica dia Aq dee | 
afã aaa A a Were: Uu 8I 


nünam svàrtha-paro loko 
na veda para-sankatam 

yadi veda na yāceta 

neti naha yad TSvarah . 
















ninam-—decerto; sva-artha-parah-—interessadas apenas no gozo 
sentidos, nesta ou na próxima vida; lokah—as pessoas materia- 
listas em geral; na—náo; veda—conhecem; para-sañkatam—a dor 
¡—se; veda—conhecessem; na—náo; yaceta—pediriam; 
¡—assim; na aha—náo diz; yat—uma vez que; isvarah— 










TRADUÇÃO 
Aqueles que estão demasiadamente interessados em si próprios 
m algo aos outros, ignorando a dor alheia. Mas se o pedinte 
nhecesse a dificuldade enfrentada pelo doador, ele nada pediria. 
Do mesmo modo, aquele que é capaz de fazer caridade desconhece 
“a dificuldade por que passa o pedinte, pois, do contrário, não se 
ecusaria a dar ao pedinte qualquer coisa que este desejasse em 
caridade. 












SIGNIFICADO 
+» Este verso descreve duas pessoas — aquela que faz caridade e 
quela que pede.'O pedinte não deve solicitar caridade a alguém que 
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está em dificuldades, Do mesmo modo, alguém que é capaz de fazer 
caridade não deve negar-se a ajudar o pedinte. Essas são as instruções 
morais contidas nos sastras. Cânakya Pandita diz que san-nimitte 
varam tyàgo vinase niyate sati: tudo: dentro deste mundo material 
será destruído, e portanto, tudo oque alguém usa deve ser empre- 
gado com boa finalidade. Quem é avançado em conhecimento deve 
sempre estar preparado a sacrificar tudo por uma causa melhor. No 
momento atual, sob o engodo de uma civilização ateísta, o mundo. 
inteiro está numa posição perigosa. O movimento da consciência de 
Krsna precisa de muitas pessoas eruditas e nobres que sacrifiquem 
suas vidas para implantar em todo/o mundo a consciência de Deus. 
Portanto, convidamos todos os homens e mulheres avançados em 
conhecimento a unirem-se ao movimento da consciência de Krgna 
e sacrificarem suas vidas em prol da grande causa que é entregar 
a consciéncia de Deus á sociedade humana. 


VERSO 7 


ARA 
o El 
aa aaa aad AAAA l O 11 


Sri-rsir uváca 
dharmam vah srotu-kamena 
yüyam me pratyudahrtah 
esa vah privam üàtmànam 
tyajantam santyajàmy aham 


sri-rsih uváca—o grande santo Dadhici disse; dharmam.—os prin- 
cipios da religiño; vah—de vós; srotu-kamena—pelo desejo de ouvir; 
yúyam—vós; me—de mim; pratyudahrtah—recebestes resposta con; 
trária; esah—isto; vah—para vós; priyam—querido; atmanam— 
corpo; £yajantam-—acabando por deixar, hoje ou amanhã; santya- 
jami—abandono; aham—eu. 


TRADUCAO 
O grande sábio Dadhici disse: Simplesmente para ouvir falardes 
sobre os princípios religiosos, recusei-me a oferecer meu corpo 
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uando o pedistes. Agora, não obstante meu corpo me seja extre- 
nte querido, devo dá-lo em prol de vossos excelentes propósi- 
, pois reconheço que perdê-lo-ei hoje ou amanhã. 





VERSO 8 


Wise AT: A | 
Ga qem a a ata del 


yo 'dhruvenatmana nathã 

na dharmarm na yasah pumán 
Theta bhüta-dayaya 

sa Socyah sthavarair api 


'yah—Qqualquer pessoa que; adhruvena—impermanente; dtmand— 
lo corpo; narhah—ó senhores; na—não; dharmam-—princípios re- 


por; bhüta-dayayü—pela misericórdia para com os seres vivos; 
ah—essa pessoa; Socyah—digna de lamentagáo; sthavaraih—entre 
criaturas inertes; api—mesmo. 


TRADUÇÃO 
Ó semideuses, alguém que não sente compaixão pelo sofrimento 
humanidade e que não sacrifica seu corpo temporário em prol 
causas superiores, tais como os princípios religiosos ou a glória 
ferna, com certeza é digno de lamentação mesmo entre os seres 


" SIGNIFICADO 

“Com relação a isto, um magnífico exemplo foi estabelecido pelo 
'Senhor $ri Caitanya Maháprabhu e pelos seis Gosvàmis de. Vrn- 

ivana. Quanto. a Sri. Caitanya Maháprabhu, afirma. o Srimad- 
Bhagavatam (11.5.34): 


tyaktvà sudustyaja-surepsita-ràjya-laksmim 
dharmistha ürya-vacasü yad agüd aranyam 

mayü-mrgam dayitayepsitam anvadhavad 
vande maha-purusa te caranãravindam 
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“Oferecemos nossas respeitosas reverências aos pés de lótus do 
Senhor, em quem sempre se deve meditar. Ele afastou-Se de Sua 
vida doméstica, deixando de lado Sua consorte eterna, a qual até 
mesmo os cidadãos do céu adoram. Ele foi à floresta para salvar 
as almas caídas, a quem a energia material ilude.” Aceitar sannvása 
significa cometer suicídio civil, mas sannyasa é compulsório, pelo 
menos para todos os brahmanas, para todos os seres humanos de 
primeira classe. Srt Caitanya Maháprabhu tinha uma esposa mi 
jovem e bela é uma mãe muito afetuosa. Na verdade, os convívios 
afetuosos de Seus membros familiares eram tão agradáveis que nem 
mesmo os semideuses poderiam esperar tanta felicidade no lar. En- 
tretanto, para liberar todas as almas caídas do mundo, Sri Caitanya 
Maháprabhu tomou sannydsa e, quando contava apenas vinte e 
quatro anos, deixou o lar. Como sannyàst, Ele viveu uma vida muito 
estrita, recusando todos os confortos físicos, Do mesmo modo, Seus 
discípulos, os seis Gosvâmis, eram ministros que detinham clevada 
posição na sociedade, mas também deixaram tudo parasunirem-se 
ao movimento de Sri Caitanya Maháprabhu. Srinivása Acárya diz; 





tyaktva tirnam asesa-mandala-pati-srenim sadà tucchavat 
bhütvà dina-ganesakau karunayà kaupina-kanthàsritau 


Esses Gosvamis deixaram suas confortabilissimas vidas de ministros, 
pessoas influentes e sábios eruditos e uniram-se ao movimento de 
Sri Caitanya Maháprabhu, simplesmente para mostrar misericórdia 
às almas caídas que estão a vagar pelo mundo (dina-ganesakau 
karunayã). Aceitando vidas muito humildes como mendigos, usando 
apenas tangas e lençóis surrados (kaupina-kantha), viveram em 
Vrndávana e seguiram a ordem de Sri Caitanya Maháprabhu que 
os mandou escavar as glórias que estavam sepultadas e perdidas em 
Vrndávana. 

Igualmente, todos os demais que, dentro deste mundo, usufruem 
condição material confortável devem unir-se ao movimento da cons- 
ciência de Krsna para elevar as almas caidas. As expressões bhta- 
dayaya, maya-mrgañ dayitayepsitam e dina-ganesakau karunaya 
contêm todas a mesma acepção. São palavras muito significativas 
para aqueles que estáo interessados em levar à sociedade humana 
a correta compreensão da vida. Todos devem unir-se ao movimento 
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à consciéncia de Krsna, seguindo o exemplo dessas grandes perso- 

idades, tais como $ri Caitanya Maháprabhu, os seis Gosvàmis, 
«de uma época mais antiga, o grande sábio Dadhici. Ao invés de 

iperdicar sua vida em confortos físicos temporários, a pessoa deve 
tar sempre disposta a dar a sua vida em prol de causas nobres, 
lo final de contas, o corpo será destruído, Portanto, deve-se 
crificá-lo em prol da glória de difundir os princípios religiosos 
undo afora. 


VERSO 9 


CARA: Rafa: | 
ss quai MUS 


etavan avyayo dharmah 
punya-slokair upasitah 
yo bhúta-Soka-harsabhyam 


átma socati hrsyati 


| etavan—esse tanto; avyayah—imperecível; dharmah— princípio re- 
ioso; punya-Slokaih—pelas pessoas famosas que são festejadas 
mo piedosas; upasitah—reconhecido; yah—o qual; bhiita—das en- 
'oka— pelo sofrimento; harsabhyàm-—e pela felicida- 

de; atma—a mente; socati—lamenta; Arsyati—sente alegria. 





TRADUÇÃO 
^. Se alguém fica infeliz ao ver o sofrimento de outras entidades vivas 
e sente-se alegre ao ver sua felicidade, pessoas nobres, consideradas 
piedosas e benévolas, apreciam como imperecíveis esses princípios 
religiosos. 
" 
2 SIGNIFICADO 
+ De-modo geral, a pessoa segue diferentes espécies de principios 
religiosos ou exerce vários deveres ocupacionais de acordo com o 
corpo que lhe é dado pelos modos da natureza material. Neste verso, 
entretanto, explicam-se os verdadeiros princípios religiosos. Todos 
devem sentir-se infelizes ao ver os outros em aflição e felizes ao ver 
Os outros felizes. Atmavat sarva-bhütesu: devem-se sentir a felicida- 
de e a aflição alheias como se fossem suas próprias. É com base nisto 
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que se estabelece o princípio religioso budista que defende a não- 
violência — ahiriisah parama-dharmah. Sentimos dor quando alguém 
nos perturba; portanto, não devemos infligir dores a outros seres 
vivos. A missão do Senhor Buddha foi deter a desnecessária matan- 
ca de animais, e portanto, ele pregava que o maior princípio religio- 
so é a não-violência. 

Ninguém pode continuar matando animais e, ao mesmo tempo, 
ser homem religioso. Isto é muita hipocrisia. Jesus Cristo disse: “Não 
mates””, mesmo assim, os hipócritas mantêm milhares de matadou- 
ros enquanto se fazem passar por cristãos. Essa hipocrisia é conde- 
nada neste verso. A pessoa deve ficar feliz ao ver os outros felizes, 
e deve ficar infeliz ao ver Os outros infelizes. Este é o princípio a 
ser seguido. Infelizmente, no momento atual, os pretensos filantro- 
pos e humanitaristas advogam a felicidade da humanidade à custa 
das vidas dos pobres animais. Isto é reprovado aqui. Este verso diz 
claramente que se deve ter compaixão de todas as entidades vivas. 
Não importa se nos referimos a seres humanos, animai 
plantas, todas as entidades vivas são filhos da Suprema Personali- 
dade de Deus. No Bhagavad-gita (14.4), o Senhor Krsna diz: 








sarva-yonisu kaunteya 
mürtayah sambhavanti yah 

tasam brahma mahad yonir 
aham bija-pradah pita 


“Ó filho.de Kunti, deve-se entender que todas as espécies de vida 
vêm a existir por.meio do nascimento nesta natureza material, e Eu 
sou o pai que dá a semente.” As diferentes formas das entidades 
vivas são apenas as suas vestes externas. Todo ser vivo é, de fato; 
uma alma espiritual, parte integrante de Deus. Portanto, ninguém 
deve favorecer apenas uma classeide seres vivos. O vaisnava percebe 
todas as entidades vivas como partes integrantes de Deus, Como o 
Senhor afirma no Bhagavad-gitã (5.18 e 18.54): 


vidya-vinaya-sampanne 
brahmane gavi hastini 

sSuni caiva Svapake ca 
panditah sama-darsinah 
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*O sábio humilde, em virtude do'conhecimento verdadeiro, vê com 
ldade um brãhmana cortês e erudito, uma vaca, um elefante, 
"uim cachorro ou um comedor de cachorros [pária].* 
a 


è 


brahma-bhūtah prasannātmā 
na socati na kanksati 

samah sarvesu bhütesu 
mad-bhaktim labhate parám 


] 
“Aquele que está na plataforma transcendental percebe de imediato 
© Brahman Supremo e torna-se cheio de júbilo. Nunca se lamenta 
e nem deseja ter nada; é equânime para com todas as entidades vivas. 
É então que passa a prestar-Me serviço devocional puro.” Por con- 
seguinte, o vaisnava é uma pessoa verdadeiramente perfeita porque 
lamenta de ver os outros infelizes e sente prazer ao ver a felicidade 
alheia. O vaisnava é para-duhkha-duhkhi, isto é, sempre fica infeliz 
ao ver as almas condicionadas mergulhadas no materialismo deso- 
Jor. Portanto, o vaisnava vive atarefado em pregar a consciência 
de Krsna mundo afora. 
é 
o VERSO 10 


A dal a quad: dl 
pe) RR 


aho dainyam aho kastam 
párakyaih ksana-bhanguraih 

yan nopakuryad asvárthair 
martyah sva-jnâti-vigrahaih 


'aho—oh!; dainyam-—uma condição miserável; aho-=oh!; kastam— 
meras tribulacóes; parakyaih—o qual após a morte serve de pasto 
para cães e chacais; ksana-bhanguraihi erecivel a qualquer momen- 
to; yat—porque; na—náo; upakuryat—ajudaria; a-sva-arthaih—náo 
destinado ao interesse próprio; martyah—uma entidade viva mar- 
cada para morrer; sva—com sua riqueza; jriüti—amigos e parentes; 
vigrahaih—e seu corpo: 
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TRADUCAO 

Este corpo, que, após a morte, é pasto para cães e chacais, real 
mente não faz nenhum bem a mim, a alma espiritual. Ele é útil 
apenas por pouco tempo e pode perecer a qualquer momento. O 
corpo e suas posses, suas riquezas e parentes devem ser ocupados 
em causar o benefício alheio. Do contrário, serão fonte de tribula- 
ções e misérias. 


SIGNIFICADO 
Conselho semelhante também é dado no Srimad-Bhagavatam 
(10,22,35): 


etavaj janma-saphalyam 
dehinám ¡ha dehisu 

pranair arthair dhiya vaca 

Sreya ücaranar sadà 


“É dever de todo ser vivo utilizar sua vida, riqueza, inteligência e 
palavras e executar atividades de bem-estar que. favoreçam os 
outros.” Esta é a missão da vida. A pessoa deve empregar para 0 
benefício alheio o próprio corpo e os corpos de seus amigos e pa- 
rentes, bem como suas próprias riquezas e tudo o que ela tenha. Esta 
é a missão de Sri Caitanya Maháprabhu. Como se afirma no 
Caitanya-caritàmrta (Adi 9.41): 


bhàrata-bhümite haila marusya-janma yàra 
Janma sárthaka kari* kara para-upakàra 


“tO ser humano nascido na terra da Índia [Bhárata-varsa] deve tornar 
sua vida exitosa e trabalhar para o benefício de todas as outras 
pessoas.” 

A palavra upakuryat significa para-upakara, ajudar os outros. Na 
sociedade humana, é óbvio, existem muitas instituições para ajudar 
os outros, porém, porque os filantropos não sabem como ajudá-los, 
sua propensão filantrópica não surte efeito. Eles não conhecem a 
meta última da-vida (sreya acaranam), que é satisfazer o Senhor Su- 
premo. Se todas as atividades filantrópicas e humanitárias fossem 
dirigidas à conquista da meta última da vida — satisfazer a Su- 
prema Personalidade de Deus —,, elas seriam perfeitas, O trabalho 
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manitário que não se bascia em Krsna resume-se a nada: Krsna 
e ser colocado no centro de todas as'nossas atividades; caso con- 
io, atividade alguma terá valor, 















VERSO 11 


ATT 
ad EAR AAA | 
RAR aq repre dt tll 


Sri-bàdarayanir uvàca 
evam krta-vyavasito 
dadhyann atharvanas tanum 
pare bhagavati brahmany. 
ütmünam sannayan jahau 








































= sr-badarayanih uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; evam— 
sim; Krta-vyavasitah—tendo certeza do que deveria fazer (entre- 
seu corpo aos semideuses); dadhyan—Dadhici Muni; atharva- 
h-—o filho de Atharva; tanum—seu corpo; pare—á Suprema; 
ravati—Personalidade de Deus; brahmani—o Brahman Supremo; 
lünam—ele próprio, a alma espiritual; sannayan—oferecendo; 
Iqu—abandonou. 




















I TRADUCAO 

Sri Sukadeva Gosvami disse: Dadhici Muni, o filho de Atharva, 
resolveu, então, abandonar seu corpo para servir aos semideuses. 
colocou a si próprio, a alma espiritual, aos pés de lótus da Su- 
a Personalidade de Deus e, dessa maneira, abandonou seu corpo 
grosseiro feito de cinco elementos. 























SIGNIFICADO 
Como indicam as palavras pare bhagavati brahmany atmânam 
sannayan, Dadhici colocou a si próprio, como alma espiritual, aos 
s de lótus da Suprema Personalidade de Deus. Com relação a isso, 
le-se consultar o caso descrito no Primeiro Canto do Srimad- 
iaeavatam (1.13.55), onde se narra como foi que Dhrtarástra aban- 
iou O corpo. Dhrtarastra desfez analiticamente seu corpo material 
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grosseiro nos cinco diferentes elementos dos quais ele era formado 
— terra, água, fogo, ar e éter — e distribuiu-os entre os diversos 
reservatórios desses elementos; em outras palavras, ele imergiu esses 
cinco elementos no mahat-tattva original. Esmiuçando seu conceito 
de vida material, ele aos poucos separou sua alma espiritual dos vín- 
culos materiais e colocou-se aos pés de lótus da Suprema Personali- 
dade de Deus. O exemplo dado a este respeito é que, quando se 
quebra um pote deterra, à pequena porção de atmosfera dentro do 
pote une-se com a grande atmosfera que está fora do pote. Os filó- 
sofos mayavadis confundem essa descrição apresentada no Srimad- 
Bhaãgavatam. Portanto, em seu livro Vedanta-tattva-sãra, Sri Ráma- 
nuja Svâmi descreve que essa imersão da alma significa que, após 
separar-se do corpo material feito de oito elementos — terra, água, 
fogo, ar, éter, falso ego, mente e inteligência —, a alma individual 
ocupa-se em serviço devocional à forma eterna da Suprema Perso- 
nalidade de Deus (isvarah paramah krsnah sac-cid-ànanda-vigrahah/ 
anàdir àdir govindah sarva-kürana-küranam). ^ causa material dos 
elementos materiais absorve o corpo material, e a alma espiritual 
assume sua posição original. Como descreve Sri Caitanya Mahá- 
prabhu, jivera 'svarüpa' haya——krsnera “nitya-dasa': em sua posi- 
ção constitucional, a entidade viva é serva eterna de Krsna. Quando 
alguém subjuga o corpo material através do cultivo de conhecimen= 
to espiritual e serviço devocional, pode reviver sua própria posição 
e, assim, ocupar-se em servir ao Senhor. 





VERSO 12 


rs CUTEM: | 
ema: qub a A quu mm uia 


yataksüsu-mano-buddhis 
tattva-drg dhvasta-bandhanah 
asthitah paramarn. yogarn 
na deham bubudhe gatam 


yata—controlou; aksa—sentidos; asu—o ar vital; manah—a 
mente; buddhih—inteligéncia; tattva-drk—aquele que conhece os 
tattvas, as energias material e espiritual; dhvasta-bandhanah—livre 
do cativeiro; dsthitah--estando situado na; paramam-—suprema; 
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-—absorção, transe; na—não; deham—o corpo material; bu- 
dhe—percebeu; gatam—partiu. 


TRADUÇÃO 
Dadhici Muni controlou seus sentidos, força vital, mente e inteli- 
ência e ficou absorto em transe. Assim, ele rompeu todos os seus 
os materiais. Ele não pôde perceber como seu corpo material 
parou-se do seu eu. 


SIGNIFICADO 
O Senhor diz no Bhagavad-gitã (8.5): 


anta-kale ca mam eva 
smaran muktva kalevaram 

yah prayati sa mad-bhüvam 
yüti nàsty atra samsayah 


odo aquele que, na hora da morte, abandone seu corpo 
embrando-se unicamente de Mim, no mesmo instante alcança Minha 


tureza. Quanto a isto, não há dúvidas.” É claro que é preciso pra- 


r o processo antes de que a morte chegue, mas o yogī perfeito, 


ou seja, o devoto, morre em transe, pensando em Krsna, Ele não 


ente seu corpo material separar-se de sua alma; a alma imediata- 
ite transfere-se ao mundo espiritual. Tyaktvã deham punar janma 
iti mãm eti; a alma não é readmitida no ventre de uma mãe mate- 


Yoginâm api sarvesam 
mad-gatenântaratmana 
sraddhãvân bhajate yo màrn 
sa me yuktatamo matah 


todos os yogis, aquele que sempre se refugia em: Mim. com 

le fé, adorando-Me com transcendental serviço amóroso, está 
intimamente unido a Mim em yoga e é o mais elevado de todos."' 

O bhakti-yogi vive pensando em Krsna, e portanto, na-hora da morte; 
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pode mui facilmente transferir-se a Krsnaloka, mesmo sem experi: 
mentar as dores da morte. 


VERSOS 13—14 


A requer fia fimo 
q RRA a 1230 
al a aa | 
ura gana a Zen 


athendro vajram udyamya 
nirmitam visvakarmana 

muneh saktibhir utsikto 
bhagavat-tejasânvitah 


vrto deva-ganaih sarvair 
gajendropary asobhata 

stâyamâno muni-ganais 
trailokyam harsayann iva 


atha—depois disso; indrah—o rei dos céus; vajram—o raio; udya- 
mya—pegando com firmeza; nirmitam—fabricado; visvakarmana— 
por Visvakarma; muneh—do grande sábio, Dadhici; saktibhih—do 
poder; utsiktah—impregnado; bhagavai—da Suprema Personalidade 
de Deus; tejasa—com poder espiritual; anvitah—dotado; vriah— 
cercado; deva-ganaih—pelos outros semideuses; sarvaih—todos; ga- 
jendra—do seu elefante carregador; upari—nas costas; asobhata— 
brilhava; stiyamânah-—recebendo orações; muni-ganaih-—das pessoas 
santas; frai-lokyam-—aos três mundos; harsayan— causando prazer; 
iva—assim como, 








TRADUCAO 
Depois disso, o rei Indra, com muita firmeza, pegou do raio que 
Visvakarma fabricara utilizando os ossos de Dadhici. Investido do 
extraordinário poder de Dadhici Muni e iluminado pelo poder da 
Suprema Personalidade de Deus, Indra, cercado por todos os semi- 
deuses, passeava montado nas costas de seu carregador, Airavata, 
ao mesmo: tempo em que todos os grandes sábios ofereciam-lhe 
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ores. Assim, o brilho que dele emanava era muito belo, satisfa- 
ido os trés mundos enquanto ele partia para matar Vrtrasura. 














VERSO 15 


Tras agua qui: | 
AA AT A RA 


vrtram abhyadravac chatrum 
asurüntka-yüthapaih 

paryastam ojasã rãjan 

kruddho rudra ivântakam 





























vrtram—N'rtrásura; abhyadravat—atacou; satrum—o inimigo; 
ura-anika-yüthapaih —pelos comandantes ou capitães dos solda- 
dos asuras; paryastam—cercado; ojasa—com forca demolidora; 
in—ó rei; kruddhah—estando irada; rudrah—uma encarnacào do 
nhor Siva; iva—como; antakam—Antaka, ou Yamarája. 














h TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, da mesma forma que Rudra, estando 
ito irado contra Antaka [Yamaraja] noutra ocasiáo saiu correndo 
n direção a Antaka para matá-lo, Indra, irado e com muita força, 
u Vrtrâsura, que estava cercado pelos líderes dos exércitos 
moníacos. 














VERSO 16 


Wd: am W: RG | 
AA Aa Wan NAN 


tatah surandm asurai 
ranah parama-darunah 

tretà-mukhe narmadàyam 

abhavat prathame yuge 





tatah—depois disso; suranam—dos semideuses; asuraih—com os 
mónios; ranah—uma grande batalha; parama-darunah—muito 
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aterrorizante; tretã-mukhe—no começo de Tretã-yuga; narmadayâm-— 
às margens do rio Narmadà; ab/tavat—ocorreu; prathame—no pri« 
meiro; yuge—milénio. 


TRADUCAO 
Depois disso, no final de Satya-yuga e no início de Tretà-yuga, 
ocorreu às margens do-Narmadā uma feroz batalha entre os semi- 
deuses e os demônios. 


SIGNIFICADO 

O Narmadá mencionado nesta passagem não é o rio Narmadá si- 
tuado na Índia. Todos os cinco rios sagrados da Índia — Ganga, 
Yamunáã, Narmadã, Káveri e Krsnã — são celestiais. Como o rio 
Ganges, o rio Narmadã também flui nos sistemas planetários supe- 
riores. A batalha entre os semideuses e os demônios foi travada nos 
planetas superiores. 

As palavras prathame yuge significam “'no começo do primeiro 
milênio”, ou seja, no começo do manvantara Vaivasvata, Por um, 
dia de Brahmã passam quatorze Manus, e cada um deles vive setenta 
e um milênios. As quatro yugas — Satya, Tretá, Dvápara e Kali — 
constituem um milénio. Atualmente, estamos no manvantara de 
Vaivasvata Manu, a quem o Bhagavad-grta alude (imar vivasvate 
yogam proktaván aham avyayam/ vivasvün manave prüha). Estamos 
agora no vigésimo oitavo milenio de Vaivasvata Manu, mas esta luta 
deu-se no começo do primeiro milênio de Vaivasvata Manu, Pode-se 
calcular historicamente há quanto tempo ocorreu a batalha. Uma 
vez que cada milênio consiste em 4.300.000 anos e estamos agora 
no vigésimo oitavo milênio, cerca de 120.400.000 anos transcorreram 
desde que a batalha foi travada às margens do rio Narmadã. 


VERSOS 17—18 


camarada añ! 
a a o 
a ai arb enm Ban 1 
TESTA AA A AER NA 


rudrair vasubhir adityair 
asvibhyañ pitr-vahnibhih 
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marudbhir rbhubhih sadhyair 
visvedevair marut-patim 


drstvà vajra-dharam sakram 
rocamünam svaya sriyà 

námrsyann asurá rájan 
mrdhe vrtra-purahsarüh 





pelos Rudras; 
idityas; asvibhyam-—pelos A$vini-K umáras; pii 
libhih—e pelos Vahnis; marudbhih—pelos Maruts; rbhubhih—pelos 
bhus; sadhyaih—pelos Sádhyas; visve-devaih—pelos Visvadevas; 
arut-patim— Indra, o rei celestial; drstva—vendo; vajra-dharam— 
rtando um raio; sakram—outro nome de Indra; rocamánam— 
ulgente; svaya— mediante sua própria; sriyd—opuléncia; na—nà 
Imrsyan—toleraram; asurüh—todos os demônios; rajan—ó rei; 
irdhe—na luta; vrira-purahsarah—Jiderados por Vrtrásura. 











TRADUCAO 
^ Ó rei, ao adentrarem o campo de batalha, todos os asuras, li- 
lerados por Vrtrásura, viram o rei Indra carregando o raio e cer- 
do pelos Rudras, Vasus, Ádityas, Asvini-kumãras, Pitas, Vahnis, 
Maruts, Rbhus, Sadhyas e Visvadevas. Acompanhado de seus par- 
lários, Indra refletia tamanho brilho que ofuscava os demônios. 


VERSOS 19—22 


agf: maisaa fai asg 1 
año a AREA 2*1 
Ka and a RENEE: | 
¿A RÍA A REAT: lell 
aña siaus: d 
saña genti UA 11321 
eriqwdsuequ fpem quer l 
af: RA: A: NR 
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namucih sambaro 'narvà 
dvimürdhà rsabho-"surah 

hayagrivah sankusira 
vipracittir ayomukhah 


pulomã vrsaparvã ca 
prahetir hetir utkalah 

daiteya danavã yaksã 
raksamsi ca sahasrasah 


sumali-mali-pramukhah 
Kkartasvara-paricchadah 

pratisidhyendra-sendgram 
mrtyor api durasadam 


abhyardayann asambhrantah 
simha-nüdena durmadah 

gadabhih parighair banaih 
prüsa-mudgara-tomaraih 





namucih—Namuci sambarah—Sambara; anarva—Anarvá; dvi- 
mürdhà—Dvimürdhà; rsabhah—-Rsabha; asurali—Asura; hayagri- 
vah—Hayagriva;. Sankusirah—Sankusira; . vipracittih—Vipracitti; 
ayomukhah—Ayomukha; pulomã-—Pulomã; vrsaparva—Vrsaparvãs 
ca—também; prahetih —Praheti; hetih —Heti; utkalah—Utkala; dai- 
teyah—os Daityas; danavah—os Dánavas; yaksah—os Yaksas; rak- 
samsi—os Ráksasas; ca—e; sahasrasah—aos milhares; sumali-máli- 
pramukhah—outros, encabecados por Sumāli e Māli; karta-svara—de 
ouro; paricchadah—vestidos com jóias; pratisidhya—fazendo frente; 
indra-sená-agram—ás investidas do exército de Indra; mrtyoh—para 
a morte; api—mesmo; durasadam—difícil de aproximar-se; abhyar- 
dayan—maltrataram; asambhrantah—destemidos; simha-nadena— 
com um ruído que parecia um leão; durmadah—furiosos; gada- 
bhih—com maças; parighaih—com clavas cravejadas de ferro; 
bünaih—com flechas; prása-mudgara-tomaraih—com mísseis farpa- 
dos, tacapes e langas. 





TRADUÇÃO 
Muitas centenas é milhares de demônios, semidemônios, Yaksas, 
Raksasas [canibais] e outros, encabeçados por Sumali e Mali, re- 
sistiram aos exércitos do rei Indra, os quais até mesmo a morte 
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nificada sente dificuldade de sujeitar. Entre os demônios es- 

vam Namuci, Sambara, Anarva, Dvimürdhà, Rsabha, Asura, 

yagriva, Sañkusira, Vipracitti, Ayomukha, Puloma, Vrsaparvá, 

Praheti, Heti e Utkala. Rugindo tumultuosa e destemidamente cómo 

» esses demônios invencíveis, estando todos vestidos com jóias 

ouro e empunhando armas, tais como maças, clavas, flechas, 
aias, tacapes e lanças, maltratavam os semideuses. 








VERSO 23 


9: qu; a: Ta | 
Risa as daa Ri 


súlaih parasvadhaih khadgaih 
sataghnibhir bhusundibhih 

sarvato 'vakiran Sastrair 
astrais ca vibudharsabhan 


* súlaih—com lanças; parasvadhaih-—com machados; khadgaih— 
m espadas; sataghnibhih—com sataghnis; bhusundibhih—com 
iusundis; sarvatah—em todo o redor; avakiran—dispersavam; sas- 
ilt. —com armas; astraih —com flechas; ca—e; vibudha-rsabhan—os 
leres dos semideuses. 





TRADUÇÃO 
= Munidos de lanças, tridentes, machados, espadas e outras armas, 
como Sataghnis e bhusundis, os demônios atacavam de diferentes 
ireções e dispersavam todos os líderes dos exércitos dos semideuses. 


VERSO 24 


a sema doam quand: aen: d 
yaaa amigas tem 


na te 'drsyanta sañchannah 
Sara-jalaih samantatah 

punkhanupunkha-patitair 
Jyotimsiva nabho-ghanaih 
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na—náo; te—eles.(os semideuses); adríyanta—eram vistos; sañs 
channüh—estando completamente cobertos; sara-jalaih—=pela chuva 
de flechas; samantatah—em todo o redor; purikha-anupunkha—umà 
flecha após outra; patitaih—caindo; ¡¡potimsi iva—como as estrelas 
no céu; nabhah-ghanaih—pelas nuvens densas. 


TRADUCAO 
Assim como as estrelas náo podem ser vistas quando o céu está 
coberto por densas nuvens, os semideuses, estando completamente 
cobertos pela chuva de flechas que seguidamente caíam sobre eles, 
também não podiam ser vistos. 


VERSO 25 


a À areia ari: grife | 
fm: Agd adega: agem IRA 


na te sastrüstra-varsaughà 
hy aseduh sura-sainikan 

chinnãh siddha-pathe devair 
laghu-hastaih sahasradha 


na—náo; te—aquela; sastra-astra-varsa-oghah—chuva de flechas 
e de outras armas; Ai—na verdade; aseduh-—alcançava; sura-saini- 
kan—os exércitos dos semideuses; chinnah—cortadas; siddha-pathe— 
no ar; devaih—pelos semideuses; laghu-hastaih—de máos ágeis; 
sahasradhā—em milhares de pedaços. 


TRADUÇÃO 
A chuva de vários tipos de armas e flechas disparadas para matar 
os soldados dos semideuses náo os atingiam porque os semideuses, 
agindo com presteza, cortavam as armas em milhares de pedacos 


enquanto elas ainda estavam no ar. 


VERSO 26 


a aia 
ua que Añsquta a iet 
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atha ksinastra-sastraughà 
giri-srhga-drumopalaih 
abhyavarsan sura-balam 
n cicchidus tams ca púrvavat 
o! 
atha—depois disso; ksina-— diminuindo o suprimento; astra—das 
has disparadas através de mantras; Sastra—e de armas; oghãh—a 
ande quantidade; giri—de montanhas; srrga—com os picos; 
ima—com árvores; upalaih-—e com pedras; abhyavarsan—arre- 
isadas; sura-balam—os soldados dos semideuses; cicchiduh— 
spedaçavam; tân—a elas; ca—e; parva-vat—como antes. 





TRADUÇÃO 
Ao verem que suas armas e mantras escasseavam, os demônios 
aram a arremessar picos de montanhas, árvores e pedras sobre 
soldados dos semideuses, mas os semideuses eram tão poderosos 
ábeis que, tal como antes, anulavam todas essas armas, despeda- 


VERSO 27 


ama aña rara 
Trate ra | 


aiaa Raama RN 


tán aksatân svastimato nisâmya 
Sastrastra-pügair atha. vrtra-nàthàh 
drumair drsadbhir. vividhadri-srngair 
T aviksatàms tatrasur indra-sainikán 


pu 
tân—a eles (os soldados dos semideuses); aksatan—náo feridos; 
ti-matah—estando muito saudáveis; nisâmya—vendo; sastra- 
tra-piigaih—pela chuva de armas e mantras; atha—em seguida; 
tra-nathah—os soldados liderados por Vrtrásura; drumaih—pelas 
ores; drsadbhih-—pelas pedras; vividha—várias; adri—das mon- 
as; srngaih—pelos picos; aviksatàn—nào feridos; tatrasuh—fi- 
am com medo; indra-sainikân—os soldados do rei Indra. 
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TRADUCAO 
Quando os soldados dos demônios, comandados por Vrtrásura, 
viram que os soldados do rei Indra estavam incólumes, nào tendo 
sido feridos por nenhum de seus projetis, nem sequer por árvores, 
pedras e picos de montanhas, os demônios ficaram com muito medo, 


VERSO 28 


FMJ N Gnd 
AR: IIA SIR EATA: UI 


sarve prayasa abhavan vimoghah 
krtah krta deva-ganesu daityaih 

krsnanukülesu yathà mahatsu. 
ksudraih prayuktà üsati rüksa-vacalt 


sarve—todos; prayásah—os esforgos; abhavan—eram; vimoghah— 
inúteis; krtâh—executados; krtâh—novamente executados; deva- 
ganesu—contra os semideuses; daityaih-—pelos demônios; krsna- 
anukúlesu—que sempre estavam protegidos por Krsna; yatha—assim 
como; mahatsu—aos vaisnavas; ksudraih—por pessoas insignifican- 
tes; prayuktah—usadas; GisatTh—adversas; riksa—ásperas; vácah— 
palavras. 


TRADUÇÃO 
Quando pessoas insignificantes usam palavras ásperas para lançar 
falsas e iradas acusações contra pessoas santas, essas palavras vãs 
não perturbam as grandes personalidades. Do mesmo modo, eram 
inúteis todos os esforços dos demônios contra os semideuses, que, 
sob a proteção de Krsna, estavam em posição vantajosa. 


SIGNIFICADO 
Segundo um ditado bengali, se um abutre amaldiçoa uma vaca 
a morrer, a maldição não será eficaz. Do mesmo modo, as acusa- 
ções que pessoas demoniacas lançam contra os devotos de Krsna não 
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lem surtir nenhum efeito. Os semideuses são devotos do Senhor 
na, e portanto, as maldições dos demônios eram inúteis. 


VERSO 29 


q RAR QUERI: IRS 


te sva-prayâsam vitatham niriksya 
haràv abhakta hata-yuddha-darpah 
palayanayaji-mukhe visrjya 
patim manas te:dadhur ütta-sarült 
2 
!te—eles (os demónios); sva-praydsam—seus próprios esforgos; vi- 
'ham-—infrutíferos; niriksya—vendo; harau abhaktüh-—-os asuras, 
jueles que nào sào devotos da Suprema Personalidade de Deus; 
Ifa—derrotado; yuddha-darpüh—seu orgulho na luta; palayandya— 
à deixar o campo de batalha; dji-muKkhe—logo no começo do com- 
Ite; visrjva—deixando de lado; patim—seu comandante, Vrtrâsura; 
ah—suas mentes; te—todos eles; dadhuh—deram; átta-sarah— 
bujos poderes foram retirados. 


TRADUCAO 
Os asuras, que sempre se negam a ser devotos do Senhor Krsna, 
| Suprema Personalidade de Deus, perderam seu orgulho na luta 
perceberem que todos os seus esforços eram em vão. Abando- 
ido seu líder logo no começo da batalha, eles decidiram fugir 
irque o inimigo tinha-lhes arrancado todos os poderes. 


VERSO 30 


alisgiarngia mel 
ana: RM TAIT A | 
ved A dE Ww od 
Ae dea figa die izol 
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vrtro “surâms tân anugan manasvi 
pradhavatah preksya babhāsa etat 

palayitam preksva balam ca bhagnam 
bhayena tivrena vihasya virah 


vrtrah—Vrtrásura, o comandante dos demônios; asuran—todos 
os demônios; tân—a eles; anugan—seus seguidores; manasvi—o mag» 
nánimo; pradhavatah—fugindo; preksya—observando; babhasa—= 
falou; etat—isto; palayitam—fugindo; preksya—vendo; balam—= 
exército; ca—e; bhagnam—em polvorosa;' bhayena—devido ao 
medo; fIvrena—intenso; vihasya—sorrindo; virah—o grande herói, 


TRADUÇÃO 
Vendo todo o seu exército em polvorosa é percebendo todos os 
asuras, mesmo aqueles com fama de grandes heróis, fugindo do 
campo de batalha devido ao medo intenso, Vrtrasura, que realmente 
era um herói magnânimo, sorriu e falou as seguintes palavras. 


VERSO 31 
Sa ca afan 
amg A ga 
l ARA, aR yi 
mS AR RN 


kalopapannàm ruciram manasvinam 
Jagáda vácam purusa-pravirah 

he vipracitte namuce puloman 
mayanarvañ chambara me srnudhvam 


kala-upapannam—adequadas ao tempo e à circunstância; ruci- 
ram-—belíssimas; manasvinam-—às. grandiosas: personalidades cir- 
cunspectas; jagada-—falou; vacam-—palavras; purusa-pravirah—o 
herói entre os heróis, Vrtrasura; he—ó; vipracitte—Vipracitti; na- 
muce—ó Namuci; pulomnan—ó Pulomà; maya—6 Maya; anarvan—ó 
Anarvà; sambara—ó Sambara; me—a mim; Srnudhvam-—por favor, 
ouvi. 
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TRADUÇÃO 
+ De acordo com sua posição e levando em consideração o tempo 
as circunstâncias, Vrtrâsura, o herói entre os heróis, falou palavras 
as de serem apreciadas por homens circunspectos. Ele concla- 
u os heróis dos demônios: “Ó Vipracittil'Ó Namuci! Ó Puloma! 
Maya, Anarvã e Sambara! Por favor, ouvi o que tenho a dizer 
nào fujais."" 


VERSO 32 


RED uen. ua Gn 
MPAA YE 

A AAA dd aa a 
alameda aula gema RI 


Jütasya mrtyur dhruva eva sarvatah 
pratikriya yasya na ceha klptà 

loko yasas càtha tato yadi hy amum 
ko nàma mrtyum na vrnita yuktam 


Jatasya—daquele que nasceu (todo ser vivo); mrtyuh—morte; 
iruvah—inevitável; eva—na mas sarvatah—em qualquer parte 
i yasya—da qual; na—não; 
também; ¡ha—neste mundo material; klpta—designada; lokah— 
'omocào aos planetas superiores; yasa/t—reputacào e glória; ca—e; 
u—entào; tatah—disto; yadi—se; hi—na verdade; amum—isto; 
ah—quem; námu-—na verdade; mrtyum—morte; na—náo; vrnita— 
taria; yuktam—apropriada. 


TRADUCAO 
Vrtrásura disse: Todas as entidades vivas que nasceram neste 
undo material morrerão. O fato é que, neste mundo, ninguém 
encontrou algum meio de livrar-se da morte. Nem mesmo 


A rovidência deixou meios de alguém escapar dela. Nestas circuns- 


; sendo a morte inevitável, se alguém pode ganhar promoção 

sistemas planetários superiores e, então, ganhar aqui fama per- 

em conseqiiência de sua morte heróica, que homem não acei- 
morte tão gloriosa? 
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SIGNIFICADO 

Se ao morrer, alguém pode elevar-se aos sistemas planetários su- 
periores e obter perpétua fama póstuma, quem seria tolo a ponto 
de recusar morte tão gloriosa? Conselho semelhante também foi dadó 
por Krsna a Arjuna. “Meu querido Arjuna”, disse o Senhor, “não 
desistas de lutar. Se fores vitorioso na batalha, desfrutárás de um 
reino, e mesmo que morras, elevar-te-ás aos planetas celestiais!" 
Todos devem estar prontos a morrer enquanto executam feitos glo- 
riosos. Pessoas honrosas não devem morrer como cães e gatos. 


VERSO 33 


A da qe qui 
q aaa TG: | 
moi qa fram 
Amas: 123 


dvau sammatay ¡ha mrtya durápau 
yad brahma-sandháranaya jitasuh 
Kkalevaram yoga-rato vijahyad 
Yad agranir vira-saye "nivrttah 


dvau—duas; sammatau—aprovadas (pelos sástras e pelas grandes 
personalidades); iha—neste mundo; mrtyü—mortes; .durüpau— 
extremamente raras; yat—as quais; brahma-sandhàranayà—com 
absorção no Brahman, Paramãtmã ou Parabrahma, Krsna; Jitas 
asuh—controlando a mente e os sentidos; kalevaram—o corpo; yoga» 
ratah—estando ocupado na prática da yoga; vijahyat—alguém pode 
deixar; yat—o qual; agranih-—assumindo a liderança; vira-Saye—no 
campo de batalha; anivrttah—não dando as costas. 


TRADUÇÃO 
Existem duas maneiras de obter morte gloriosa, e ambas são muito 
raras. Uma delas consiste em'a pessoa morrer após executar yoga 
mística, especialmente bhakti-yoga, através da qual podem-se cons 
trolar a mente.e a força vitale morrer com o pensamento absorto 
na Suprema Personalidade de Deus. A segunda consiste em morrer 
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no campo de batalha, liderando o exército e nunca dando as costas 
ao inimigo. Essas duas espécies de morte são recomendadas nos 
'Sastras como gloriosas. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
nto, Décimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “A ba- 
lha entre os semideuses e Vrtrâsura.”” 















CAPÍTULO ONZE 


“As qualidades transcendentais de Vrtrasura 














"Este capítulo descreve as grandes qualidades de Vrtrásura. Porque 
proeminentes comandantes dos demônios não seguiram O cònse- 
ho de Vrtrasura e fugiram, este tachou-os de covardes. Falando com 
muita bravura, ele resolveu enfrentar sozinho os semideuses, que, 
0 verem a atitude de Vrtrasura, ficaram com tanto medo que quase 
Chegaram a desmaiar, e Vrtrâsura começou a calcá-los. Incapaz de 
Tolerar este acinte, Indra, o rei dos semideuses, atirou sua maca contra 
"V 'Ttrásura, mas Vrtrásura era tào valente que, sem nenhuma difi- 
lade, agarrou a maga com sua máo esquerda e usou-a para golpear 
lefante de Indra. Recebendo o golpe desferido por Vrtrásura, o 
efante, carregando Indra'em suas costas, recuou treze metros e caiu. 
“Primeiramente, o rei Indra aceitara Vi$varüpa como sacerdote e, 





























ra disse: “Se alguém é devoto do Senhor Visnu, a Suprema Per- 
alidade de Deus, e dEle depende em todos os aspectos, então, 
com certeza ostenta vitória, opulência e paz mental. Semelhante 
pessoa nada ambiciona nos três mundos. O Senhor Supremo é tão 
bondoso que mostra favor especial a esse devoto, não Ihe dando opu- 
lēncia que difiċulteʻo seu servigo devocional. Portanto; desejo aban- 
donar tudo em prol do serviço ao Senhor. Quero sempre cantar as 
“glórias do Senhor e ocupar-me em Seu serviço. Que eu me desape- 
gue de minha família mundana.e faça amizade com os devotos do 
Senhor. Não desejo ser promovido aos sistemas planetários supe- 
riores, nem mesmo a Dliruvaloka ou Brahmaloka, tampouco almejo 
Tornar-me invencível dentro deste miundo material. Nào preciso 
dessas coisas.” 
















VERSO 1 
sita SI 
avi dana ma qe l 

Hara RANA A mu di idi 
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sresuka uvaca vistryamanam—sendo repelido;: prtanam—o exército; asurim— 

ta evañ Samsato dharmamh os demônios; asura-rsabhah-—o melhor dos asuras, Vrtrásura; kála- 

vacah patyur acetasah calaih—seguindo as circunstâncias apresentadas pelo tempo; tri- 

naivagrhnanta sambhrântah pelos semideuses; kalyamánám—sendo perseguidos; anátha- 

palayana-parà nrpa at—como se ninguém estivesse ali para protegé-los; drstva—vendo; 

tapyata—sentiu «dor; sankruddhah—estando muito'irado; indra- 

srr-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; te—eles; evam— | Vrtrásura, o inimigo de Indra; amarsitah-— incapaz de tole- 

assim; Samsatah—louvando; dharmam—os principios da religião; Tar; tün—a eles (os semideuses); nivarya—interceptando; ojasá—com 

vacah—as palavras; patyuh.—do seu mestre; acetasah—suas mentes muita força; rajan—ó rei Pariksit; nirbhartsya—censurando; idam— 

estando muito perturbadas; na—nào; eva—na verdade; agrhnanta-- lo; uvaca—disse; ha—na verdade: 

aceitaram; sambhrâniâh-—apavorados; palâyana-parâh-—determina- 
dos a fugir; nrpa—ó rei. 





























TRADUÇÃO 
HÓ rei Parīkşit, os semideuses, aproveitando-se de uma oportuni- 
l favorável apresentada pelo tempo, atacaram o exército dos 

emónios pela retaguarda e começaram a rechaçar os soldados 
demoníacos, dispersando-os como se o exército não tivesse líder. 
'endo a lamentável condição de seus soldados, Vrtrásura, o melhor 
s asuras, que era chamado de Indrasatru, o inimigo de Indra, 
ficou muito pesaroso. Incapaz de tolerar esses reveses, parou e cen- 
ou fortemente os semideuses, falando com muita ira as seguintes 





















TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami disse; Ó. rei, Vrtrásura, o comandante dos 
demônios, transmitiu a seus oficiais conselhos dentro dos princípios 
da religião, mas os covardes comandantes demoníacos, determina- 
dos a fugir do campo de batalha, estavam tão apavorados que não 
puderam aceitar suas palavras. 

















VERSOS 2—3 
fiat o rara | 
RRA: RATA INR U 
maaa dga tex d 
aa fedis a fega z 3 


visiryamânam prtanam 
asurim asurarsabhah 

kalànukülais tridasaih 
kàlyamanüm anüthavat 








VERSO 4 


fk a safdagi: gui xd: 
fa tal: eim tiet 


kim va uccaritair mãtur 
dhavadbhih prsthato hataih 

na hi bhita-vadhah slaghyo 

na svargyah stira-mâninâm 
















kim—que adianta; vah—para vós; uccaritaih—com aqueles que 
0 como excremento; matuh—da máe; dhavadbhih—fugindo; prs- 
drstvátapyata sañkruddha 'hatah—pelas costas; hataih—mortos; na—náo; hi—decerto; bhita- 
indra-Satrur amarsitah adhah—o extermínio de uma pessoa que está com medo; slaghyah — 
tàn nivàryaujasa ràjan llorioso; na—tampouco; svargyah—levando aos planetas celestiais; 
nirbhartsyedam uvaca ha a-máninam—de pessoas que se consideram heróis. 
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TRADUCAO 

Ó semideuses, estes soldados demoníacos nasceram em vão. Na 
verdade, eles foram expelidos dos corpos de suas mães tal qual ex» 
cremento. Que adianta matar tais inimigos pelas costas enquanto 
eles estão fugindo de medo? Quem se considera um herói não deve 
matar o inimigo que está com medo de perder sua vida. Tal aniqui- 
tamento jamais é glorioso, tampouco pode favorecer que o respon. 
sável deste ato seja promovido aos planetas celestiais. 


SIGNIFICADO 

Vrtrásura desaprovou tanto os semideuses quanto os soldados de- 
moníacos, porque estes corriam temendo por suas vidas e porque 
aqueles os estavam matando pelas'costas. As ações de ambos os 
grupos eram abomináveis. Quando ocorre uma luta, os grupos opos- 
tos devem estar dispostos a lutar como heróis. Um herói nunca foge 
do campo de batalha. Ele sempre luta face a face, determinado a 
obter a vitória ou sacrificar sua vida no combate. Tais atos sào hès 
róicos, Porém, matar o inimigo pelas costas é inglório. Quando O 
inimigo dá as costas e corre temendo por sua vida, ele não deve ser 
morto. Esta ética é da ciência militar. 

Vrtrásura insultou os soldados demoníacos, comparando-os ao 
excremento de suas máes. Tanto o excremento quanto um filho'co- 
varde sáo expelidos do abdómen da máe, e Vrtrásura disse náo haver 
entre eles diferença alguma. Comparação semelhante foi feita por 
Tulasi dàsa ao comentar que tanto o filho quanto a urina provêm 
do mesmo canal, Em outras palavras, tanto o sêmen quanto a urina 
são expelidos pelos órgãos genitais, mas:o sêmen gera um filho, ao 
passo que a urina nada gera. Portanto, se o filho não é herói nem 
devoto, ele não é filho, mas'é apenas urina. Igualmente, Cânakya 
Pandita também diz: 


ko "rthah putrena jàtena 
yo na vidván na dharmikah 
kànena caksusa kim vã 
caksuh pidaiva kevalam 


“Que adianta-um filho que não é nem glorioso nem devotado ao 
Senhor? Tal filho é como um olho cego, que simplesmente causa 
dor mas não pode ajudar a pessoa a ver.”” 
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VERSO 5 


A a AA AR a El 
aa Y AA A A 


yadi vah pradhane sraddha 
sáram vã ksullakã hrdi 
agre tisthata mütrarh me 
na ced grümya-sukhe sprhà 


adi—se; vah-—vossa; pradhane—na batalha; sraddha-—fé; sâram— 
paciência; va—ou; ksullakah—ó pessoas insignificantes; Ardi—no 
âmago do coração; agre—em frente; tisthata—simplesmente perma- 
necei; matram-—por um momento; me—a mim; na—nào; cet—se; 
gramya-sukhe—de gozo dos sentidos; sprha—desejo. 


TRADUÇÃO 


Ó semideuses insignificantes, se realmente tendes fé em vosso he- 
roísmo, se tendes paciência no âmago de vossos corações e se não 
ambicionais o gozo dos sentidos, por favor, permanecei diante de 
mim por um momento. 


"t SIGNIFICADO 

'^ Censurando os semideusés, Vrtrásura desafiou: **Ó semideuses, 
se sois heróis de verdade, permanecei diante de mim agora e tentai 
"mostrar vosso poder. Se nào desejais lutar, se temeis de perder vossas 
vidas, nào vos matarei, pois, ao contrário de vós, nào sou tào mes- 
quinho a ponto de matar pessoas que nào sào heróicas nem desejam 
lutar. Mas, se tendes fé em vosso heroísmo, por favor, permanecei 
“diante de mim.” 

v VERSO 6 


vd gum ga oa aq | 
qa area da cia Pam: GU 


evam sura-ganàn kruddho 
bhisayan vapusa ripún 

vyanadat sumahà-prüno 
yena loka vicetasah 
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evam—assim; sura-gandn—os semideuses; kruddhah—estando 
muito irado; bhisayan—aterrorizando; vapusa—com seu corpo; 
ripân—seus inimigos; vyanadat-—rugiu; su-maha-prânah—o pode- 
rosíssimo Vrtrásura; yena—com que; lokah—todas as pessoas; vi- 
cetasah—inconscientes. 

TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvàmi disse: Vrtrásura, o irado e poderosíssimo herói, 
atemorizou os semideuses ao exibir sua compleição física rija e cor- 
pulenta. Quando ele rugiu com uma voz retumbante, quase todas 
as entidades vivas desmaiaram. 


VERSO 7 


da a aña al 
farsa ret aaa am to 


tena deva-ganâh sarve 
vrtra-visphotanena vai 

nipetur múrcchitã bhamau 
Yathaivasanina hatah 


tena—com isto; deva-ganah-—os semideuses; sarve—todos; vrtra- 
visphotanena—o tumultuoso som de Vrtrásura; vai—na verdade; 
nipetuh—caíram;  múirechitah—desmaiados; bhiimau--no chão; 
yatha—como se; eva—na verdade; asanina—por um raio; hatah— 
atingidos. 


TRADUCAO 
Ao ouvirem Vrtrásura rugir tumultuosamente tal qual um leáo, 
todos os semideuses desmaiaram e caíram ao solo, como se raios 
os houvessem atingido. 


VERSO 8 
ma qa uen 


Ea ara | 
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agas AA 
aE aA RAAR: N.N 


mamarda padbhyàm sura-sainyam äturarı 
nimilitàksarh rana-ranga-durmadah 
gam kampayann udyata-süla ojasü 
nálam vanam yütha-patir yathonmadah 
=p 
* + mamarda—esmagado; padbhydm—com seus pés; sura-sainyam-—o 
exército «dos. semideuses; aturam-—que estava com muito medo; 
nimilita-aksam—fechando seus olhos; rana-rariga-durmadah-—arro- 
gante no campo de batalha; gam-—a superfície do globo; kampayan— 
fazendo com que tremesse; udyata-sülah—pegando do seu tridente; 
ojasü—com sua forca; nálam—de bambus 0cos; vanam—uma flo- 
resta; yatha-patih—um- elefante; yatha—assim como; unmadah— 
enlouquecido. 


TRADUÇÃO 


Vendo que, com medo, os semideuses fechavam seus olhos, Vrtrã- 
sura, pegando de seu tridente e fazendo a terra tremer sob o peso 
de sua grande força, esmagou os semideuses sob seus pés no campo 
de batalha, da mesma maneira que, na floresta, um elefante enlou- 
quecido esmaga bambus ocos. 


VERSO 9 


Raa i asta: 
SSAA AEM | 
fa amad gai 
E AA A ITI 01.5, 1 


vilokya tar vajra-dharo "tyamarsitah 
sva-satrave "bhidravate mahã-gadâm 
ciksepa tâm apatatirv suduhsaham 
pi jagraha vamena karena lilayã 
LI 
-svilokya—vendo; tama ele (Vrtrásura); vajra-dharah—o portador 
do raio (rei Indra); ati—muito; amarsitah—exasperado; sva—sua 
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própria; satrave—em direcáo ao inimigo; abhidravate—correndo; 
maha-gadam—uma poderosíssima maca; ciksepa—atirou; tam— 
aquela (maça); apatatim—voando em direção a ele; su-duhsaham— 
muito difícil de ser debelada; jagraha—agarrou; vamena—com sua 
esquerda; karena—máo; lilaya—mui facilmente. 


TRADUÇÃO 
Vendo a disposição de Vrtrasura, Indra, o rei dos céus, exasperou- 
se e atirou nele uma de suas grandes maças, cuja ação é extrema- 
mente difícil de ser anulada. Contudo, quando a maça dirigia-se a 
ele, Vrtrásura não teve nenhuma dificuldade de agarrá-la com sua 
mão esquerda. 
VERSO 10 


a Eug: aa uu qur 
Wiz unen: | 

ITA FASE saga aÃ 
AAA ARA ML 


sa indra-satruh kupito bhrsam taya 
mahendra-vaharh gadayoru=vikramah 

Jaghâna kumbha-sthala unnadan mrdhe 
tat karma sarve samapüjayan nrpa 


sah—esse; indra-sSatruh— Vrtrásura; kupitah—estando irado; bhr- 
sam—muito; taya—nisto; mahendra-vaham—o elefante que é o car- 
regador de Indra; gadaya—com aquela maca; uru-vikramah—que 
é famoso por sua grande forga; jaghana—golpeou; kumbha-sthale— 
na cabeça; unnadan—rugindo alto; mrdhe—naquela luta; tat karma— 
naquela ação (de golpear a cabeça do elefante de Indra com a maça 
que estava em sua mão esquerda); sarve—todos os soldados (de 
ambas as facções); samapajayan—glorificaram; nrpa—ó rei Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Órei Pariksit, o poderoso Vrtrasura, o inimigo do rei Indra, cheio 
de ira e fazendo um som estrondoso no campo de batalha, golpeou 
com aquela maça a cabeça do elefante de Indra. Por este ato herói- 
co, os soldados de ambas as facções glorificaram-no. 
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VERSO 11 


at aaa 
fratris fe: afe i 

age fraga: E 
gaga mium: t t 


airüvato vrtra-gadübhimrsto 
vighürnito "drih kuliSsahato yathà 
apüsarad bhinna-mukhah sahendro 
muñcann asrk sapta-dhanur bhrsartah 


airavatah—Airávata, o elefante do rei Indra; vrtra-gadd-abhimrs- 
fah—golpeado pela maga que estava na máo de Vrtrásura; vighúrni- 
ih —abalada; adrih-—uma montanha; Kulisa—por um raio; dhatah— 
Ipeado; yatha—assim como; apasarat—foiarremessado para trás; 
"bhinna-mukhah-—tendo a boca machucada; saha-indrah—com o rei 
Indra; muñcan—cuspindo; asrk—sangue; sapta-dhanuh—uma dis- 
"táncia medida por sete arcos (aproximadamente treze metros); 
“bhrsa—mui severamente; arrah—afligido. 


TRADUÇÃO 
Golpeado pela maca que estava no poder de Vrtrásura, o elefante 
Airávata parecia uma montanha ao ser atingida por um raio, e, sen- 
tindo muita dor e cuspindo o sangue acumulado em sua boca ma- 
chucada, recuou treze metros. Em grande aflição e levando Indra 
em suas costas, o elefante caiu. 


VERSO 12 


a mama quad 
SUE Y AAA | 

sand 
NARRAR 1122 
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na sanna-vahaya visanna-cetase 
pràyunkta bhüyah sa gadarm mahātmā 

indro *mrta-syandi-karübhimarsa- 
vita-vyatha-ksata-váho *vatasthe 


na—náo; sanna—fatigado; vahaya—a ele cujo carregador; visan- 
na-cetase—melancólico no ámago de seu coragáo; prayuñkta—usou; 
bhúyah—novamente; sah—ele (Vrtrásura); gadam—a maca; mahd- 
ātmā—a grande alma (que: deixou de atacar Indra com a maga 
quando viu este taciturno e pesaroso); indrah-—Indra; amrta-syandi- 
kara—de sua mão, que produz néctar; abhimarsa—pelo contato; 
vita—foi aliviado; vyatha-—das dores; ksata-—e lesões; vahah—cujo 
elefante carregador; avatasthe—permaneceu ali. 


TRADUÇÃO 

Ao ver o elefante carregador tão fatigado e ferido e ao ver que 
Indra ficara taciturno porque seu carregador fora atingido daquela 
maneira, a grande alma Vrtrâsura, seguindo os princípios religio- 
sos, não voltou a atacar Indra com a maça, Aproveitando dessa opor- 
tunidade, Indra tocou o elefante com sua mão produtora de néctar, 
ando, assim, a dor do animal e curando-lhe as lesões. Em silên- 
cio, o elefante e Indra levantaram-se, então. 





VERSO 13 


mod sumen Rj 
qmd sme feita | 
at qe quado 
qua alia cama 112311 


sa tam nrpendrahava-kamyaya ripum 
vajrâyudham bhrãtr-hanam vilokya 

smarams ca tat-karma nr-samsam armhah 
sokena mohena hasari jagada 


sah—ele (Vrtrasura); tam—a ele (o rei dos céus, Indra); nrpa- 
indra—ó rei Pariksit; ahava-kamyaya-—com desejo de lutar; ripum— 
seu inimigo; vajra-dyudham—cuja arma era o raio (feito com os 
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ossos de Dadhici); bhratr-hanam-—que era o matador de seu irmão; 
vilokya—vendo; smaran—relembrando; ca-—e; tat-karma--suas ati- 
vidades; nr-samsam—cruéis; añhah—um grande pecado; Sokena— 
com lamentações; mohena—perplexo; hasan—rindo; jagâda—disse. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, quando o grande herói Vrtrasura viu que Indra, seu inimigo 
e matador de seu irmão, estava disposto a lutar e permanecia diante 
dele segurando o raio em sua mão, Vrtrasura lembrou-se da cruel- 
dade com que Indra matara seu irmão. Relembrando as atividades 
perversas de Indra, caiu em lamentações e confusão. Rindo com sar- 
casmo, falou as seguintes palavras. 


VERSO 14 


A3 33 
Renaa À anaf RI- 
mai qual RTT l 
a a E 
nega fatia rafa teu 


Sri-vrtra uvàca 
distyà bhavàn me samavasthito ripur. 
yo brahma-hã guru-hã bhratr-hã ca 
distyânrno 'dyaham asattama tvayã 
mac-chiila-nirbhinna-drsad-dhrdacirat 


Sri-vrtrah uváca—o grande herói Vrtrásura disse; distyüà—por boa 
fortuna; bhavan—Vossa Onipoténcia; me—a mim; samavasthitah— 
Situado (em frente); ripuh-—meu inimigo; yah—quem; brahma-ha—o 
que mata um brahnmana; guru-hà—o que. mata o seu guru; bhrātr- 
hà—o. que causou.a morte do meu irmáo; ca—também; distya—por 
boa fortuna; anrnah—livre da díyida (para.com meu irmào); adya— 
hoje; aham-—eu; asat-tama—ó pessoa das mais abomináveis; tvayã-— 
a ti; mat-süla—com . meu tridente; nirbhinna—sendo trespassado; 
drsat—de pedra; hrda—cujo coracáo; acirat—bem logo. 
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TRADUCAO 
Sri Vrtrasura disse: Aquele que matou um bráhmana, aquele que 
matou o seu mestre espiritual — na verdade, aquele que matou meu 
irmáo — agora, por boa fortuna, está face a face comigo, como meu 
inimigo. Ó criatura das mais abomináveis, quando eu trespassar teu 
coracáo de pedra com meu tridente, livrar-me-ei da dívida que tenho 
para com meu irmáo. 


VERSO 15 


À isquemia fan: 
dara a Afirma! 

fora aa fria 
MA: mimm: d? 


yo no "grajasyatma-vido dvijater 
guror apüpasya ca diksitasya 

visrabhya khadgena siramsy avrscat 
pasor ivakarunah svarga-kamah 


yah—aquele que; nah—nosso; agra-jasya—do irmáo mais velho; 
atma-vidah—que era plenamente auto-realizado; dvi-jateh—um brah- 
mana qualificado; guroh—teu mestre espiritual; apapasya—livre de 
todas as atividades pecaminosas; ca—também; diksitasya—apontado 
como iniciador do teu yajña; visrabhya—em confianca; khadgena— 
por tua espada; Siramsi—as cabegas; avrscat—decepadas; pasoh— 
de um animal; iva—como; akarunah—sem misericórdia; svarga- 
kamah—desejando os planetas celestiais. 





TRADUÇÃO 

Somente com o propósito de viver nos planetas celestiais foi que 
mataste meu irmáo mais velho — um bráhmana auto-realizado, im- 
pecável e qualificado, que fora designado teu sacerdote principal. 
Ele era teu mestre espiritual, porém, embora lhe confiasses a reali- 
zação de teu sacrifício, mais tarde, não mostraste nenhuma miseri- 
córdia ao decepar suas cabeças do mesmo modo que uma pessoa 
abate um animal. 
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VERSO 16 


AA RRA qum E 


Srr-hrrdaya-ktrtibhir ujjhitam tvàrn 
sva-karmaná purusadais ca garhyam 

krcchrena mac-chüla-vibhinna-deham 
asprsta-vahnir samadanti grdhrah 


srt—opulência ou beleza; ArT-—decência; daya-—misericórdia; kīr- 
fibhih—e glória; ujjhitam—desprovido de; tvam—tu; sva-karmana — 
por tuas próprias atividades; purusa-adaih--pelos Raksasas (cani- 
bais); «ca—e; garhyam-—digno de ser condenado; krcchrena—com 
grande dificuldade; mat-sítla—pelo meu tridente; vibhinna—trespas- 
sado; deham—teu corpo; asprsta-vahnim--não tocado sequer pelo 
fogo; samadanti—comerão; grdhrâh—os abutres. 


TRADUÇÃO 

Indra, és desprovido de toda a decência, misericórdia, glória e boa 
fortuna. Como, devido às reações de tuas atividades fruitivas, estás 
destituído dessas boas qualidades, mereces inclusive ser condenado 
pelos canibais [Raksasas]. Agora, trespassarei o teu corpo com meu 
tridente, e depois de morreres contorcendo-te de dores, nem mesmo 
O fogo te tocará; somente os abutres terão coragem de comer o teu 
corpo. 


VERSO 17 
43 4 RE queas 
agaaa: sefa aa | 


Mama aa Aan- 
PaRa Zon 
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anye 'nu ye tveha nr-Samsam ajña 
yad udyatástrah praharanti mahyam 

tair bhüta-nüthàn saganün nisata- 
trisüla-nirbhinna-galair yajami 


anye—outros; anu—seguem; ye—quem; tvá—a ti; iha—a este res- 
peito; nr-samsam—muito cruel; ajfiah—pessoas que não conhecem 
o meu poder; yat—se; udyata-astrah—com suas espadas em riste; 
praharanti—atacarem; mahyam—a mim; taih—com aquelas; bhúta- 
nüthün—a líderes dos fantasmas, tais como Bhairava; sa-ganan—com 
suas hostes; nisata—afiado; tri-süla—pelo tridente; nirbhinna—se- 
parados ou trespassados; galailt—tendo os seus pescocos; yajami— 
oferecerei em sacrifício. 


TRADUÇÃO 
És cruel por natureza. Se os outros semideuses, desconhecendo 
o meu poder, seguirem-te e atacarem-me com suas armas em riste, 
decepar-lhes-ei as cabeças com este tridente afiado. Com aquelas ca- 
beças, executarei um sacrifício a Bhairava e aos outros líderes dos 
fantasmas, juntamente com suas hostes. 


VERSO 18 


ama aaa dk 
vul queda fa ade 
am qu fama 
mafia Sra: need IAC! 


atho hare me kulisena vira 
harta pramathyaiva siro yadiha 
tatranrno bhüta-balim vidhaya 
manasvinàm pada-rajah prapatsye 


atho—caso contrário; hare—ó rei Indra; me—de mim; kulisena— 
com teu raio; vira—ó grande herói; harta—decepares; pramathya— 
destruindo meu exército; eva—decerto; sirah—cabeca; yadi—se; 
iha—nesta batalha; tatra—neste caso; anrnah—livre de minhas dí- 
vidas contraídas neste mundo material; bhüta-balim—um presente 


Verso 19] As qualidades transcendentais de Vrirāsura 523 


para todas as entidades vivas; vidhāya—arranjando; manasvinām— 
de grandes sábios como Nárada Muni; pada-rajah—a pocira dos pés 
de lótus; prapatsye—alcancarei. 


TRADUÇÃO 

Mas se, nesta batalha, decepares minha cabeça com teu raio e ma- 
tares meus soldados, ó Indra, ó grande herói, sentirei imenso prazer 
em oferecer o meu corpo às outras entidades vivas [tais como os 
chacais e os abutres]. Assim, terei cumprido minhas obrigações com 
relação ao meu karma, e minha fortuna será receber a poeira dos 
pés de lótus de grandes devotos como Nàrada Muni. 

b 


tr SIGNIFICADO 
Sri Narottama dása Thákura canta: 


ei chaya gosañi yara, mui tàra dàsa 
tàn* sabüra pada-renu mora parica-grãsa 


*'Sou um servo dos seis Gosvàmis, e.a poeira dos seus pés de lótus 
fornece as cinco espécies-de alimento de que preciso.” O vaisnava 
sempre deseja a poeira dos pés de lótus dos acaryas e vaisnavas prede- 
cessores, Vrtrásura estava certo de que Indra matá-lo-ia na batalha, 
porque era este o desejo do Senhor Visnu. Ele estava preparado para 
amorte, pois sabia que, após a morte, estava destinado a voltar ao 
lar, voltar ao Supremo. Alcança este grande destino quem é agra- 
¡ciado por um vaisnava. Chadiya vaisnava-seva nistara payeche keba: 
ninguém jamais voltou ao Supremo sem ser favorecido por um vais- 
"ava. Neste verso, portanto, encontramos as palavras manasvinam 
pada-rajah prapatsye: **Receberei a poeira dos pés de lótus de grandes 
devotos.” A palavra manasvinâm refere-se aos grandes devotos que 
vivem pensando em Krsna. Sempre pacíficos, pensam em Krsnaçe 
portanto, são chamados dhira. O melhor exemplo dessa espécie de 
devoto é Nárada Muni. Se alguém recebe a poeira dos-pés de lótus 
de um manasvi, um grande devoto, na certa volta ao lar, volta ao 





VERSO 19 


sa nep feu. qu 
gu RR werte 1 
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a daña a qa qu; 
RISAS: GUIA AMA 112911 


suresa kasmãn na hinosi vajram 
purah sthite vairini mayy amogham 

mà samsayisthà na gadeva vajrah 
syün nisphalah krpanãrtheva yacia 


sura-Isa-—ó rei dos semideuses; kasmãt-—por que; na—não; hinos 
si—arremessas; vajram-—o raio; purah sthite-—postado diante; vais 
rini—teu inimigo; mayi—em mim; amogham-—que é infalível (o teu 
raio); ma—náo; samsayisthah—duvides; na—náo; gada iva—como 
a maça; vajrah—o raio; syãt-—pode ser; nisphalah—sem nenhum re- 
sultado; krpana—de um miserável; arthã-—para dinheiro; iva—como; 
yüchü—um pedido. 


TRADUCAO 
Ó rei dos semideuses, uma vez que eu, teu inimigo, estou postado 
diante de ti, por que nào arremessas teu raio contra mim? Muito 
embora o ataque em que arrojaste tua maca contra mim tenha sido 
tão inútil como o pedido que um miserável faz; tentando obter di- 
nheiro, por sua vez, 0 raio que carregas não será inútil. Não precisas 
ter dúvidas quanto a isto. 


SIGNIFICADO 

Quando o rei Indra arremessou sua maça contra Vrtrásura, este 
agarrou-a com sua mão esquerda e revidou, usando-a para golpear 
a cabeça do elefante de Indra. Assim, o ataque de Indra foi um 
verdadeiro fiasco. Na verdade, o elefante de Indra foi ferido e for- 
gado a recuar treze metros. Portanto, muito embora Indra dispu- 
sesse do raio que deveria arrojar contra Vrtrásura, estava indeciso, 
pensando que o raio também poderia falhar. Vrtrásura, entretanto, 
sendo um vaisnava, assegurou a Indra que o raio náo falharia, pois 
Vrtrásura sabia que o mesmo fora preparado de acordo com as ins- 
truções do Senhor Visnu. Embora Indra tivesse dúvidas porque não 
podia entender que a ordem do Senhor Visnu jamais falha, Vrtrã- 
sura compreendeu o propósito com que o Senhor Visnu agia. Vrtrã- 
sura ansiava por ser morto pelo raio fabricado de acordo com as 
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instruções do Senhor Visnu porque estava seguro de que então vol- 
tāria ao lar, voltaria ao Supremo. Ele simplesmente esperava a 
Oportunidade de o raio ser disparado. Com efeito, foi por isso que 
"Vrtrásura disse a Indra: *'Se quiseres matar-me, uma vez que sou 
jnimigo, aproveita-te desta oportunidade e mata-me. Conquis- 
a vitória, e eu voltarei ao Supremo. Teu feito beneficiará tanto 

“a mim quanto a ti. Age logo.” 


VERSO 20 


qa qa Gps dul 
aeia Aa 
a a aa 
q ña dona: RoN 
nanv esa vajras tava sakra tejasã 


harer dadhices tapasa ca tejitah 
tenaiva satrum jahi visnu-yantrito 


i 
h 
à yato harir vijayah Srir gunas tatah 
T 





nanu—decerto; esah—este; vajrah—raio; tava—teu; sakra—ó 
Indra; tejasa—do poder; hareh—do Senhor Visnu, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; dadhiceh—de Dadhici; tapasa—das austerida- 
; ca—bem como; tejitah—revestido; tena—com isto; eva—na 
satrum—teu inimigo; jahi—matarás; visnu-yantritah—a man- 
lo do Senhor Visnu; yatah—onde; harih—Senhor Visnu; vijayah— 
vitória; $rTh—opuléncia; gundh—e outras boas qualidades; tatah— 
ali presentes. 


TRADUCAO 
Ó Indra, rei dos céus, o raio que carregas para matar-me foi re- 
ido do poder do Senhor Visnu e da força das austeridades de 
lhici. Como vieste aqui para matar-me de acordo com as ordens 
Senhor Visnu, não há dúvida de que serei morto quando dispa- 
o teu raio. O Senhor Visnu aliou-se a ti. Portanto, tua vitóri 
léncia e todas as boas qualidades estão garantidas. 
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SIGNIFICADO 

Vrtrásura náo somente assegurou ao rei Indra que o raio era in- 
vencível, como também incentivou Indra a usá-lo contra ele o mais 
rápido possível. Vrtrásura ansiava por morrer em conseqüéncia ao 
golpe do raio enviado pelo Senhor Visnu para que pudesse imedia- 
tamenteretornar ao'lar, retornar ao Supremo. Arremessando o raio, 
Indra obteria a vitória e desfrutaria dos planetas celestiais, permane= 
cendo no mundo material para submeter-se a repetidos nascimentos 
e mortes. Indra queria sair ganhando de Vrtrâsura e, por conseguinte, 
tornar-se feliz, porém, com isso, não alcançaria verdadeira felici- 
dade. Os planetas celestiais ficam logo abaixo de Brahmaloka, mas, 
como afirma o Senhor Supremo, Krsna, abrahma-bhuvanal lokah 
punar āvartino “rjuna: mesmo que alguém alcance Brahmaloka, ainda 
assim tem que repetidas vezes despencar rumo aos sistemas planetá- 
rios inferiores. Contudo, quem volta ao Supremo jamais retorna a 
este mundo material. Ao matar Vrtrásura, Indra náo conseguiria 
verdadeira vitória, senáo que permaneceria no mundo material. 
Vrtrásura, entretanto, iria ao mundo espiritual. Portanto, a vitória 
estava reservada a Vrtrásura e náo a Indra. 


VERSO 21 


é HWMUD W4D AE A: 
AA l 

excitement 

A E at 


aham samadhaya mano yathãha nah 
sankarsanas tac-caranaravinde 

tvad-vajra-ramho-lulita-gramya-paso 
gatirh muner yamy apaviddha-lokah 


aham-—eu; samüdhaya—fixando com determinacáo; manah—a 
mente; yatha—assim como; aha—disse; nah—nosso; sarikarsanah — 
Senhor Sanikarsanay; tat-carana-aravinde—aos Seus pés de lótus; tvat- 
vajra—do teu raio; rarihah— pela forca; lulita—rompida; gramya— 
do apego material; pasah—a corda; gatim—o destino; muneh—de 
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Nárada Muni e de outros devotos; yami—alcangarei; apaviddha— 

'abandonando; lokah—este mundo material (onde se desejam todas 

“as espécies de coisas impermanentes). 

^ 

iei TRADUÇÃO 

— Pela forca do teu raio, livrar-me-ei do cativeiro material e aban- 
marei este corpo e este mundo de desejos materiais. Fixando minha 

te nos pés de lótus do Senhor Sankarsana, alcançarei o destino 
“de grandes sábios tais como Nárada Muni, conforme disse o Senhor 


Sankarsana. 


, SIGNIFICADO 

As palavras aharh samadhaya manah indicam que, na hora da 
orte, o dever mais importante é concentrar a mente. Se alguém 
“Conseguir fixar sua mente nos pés de lótus de Krsna, Visnu, Saú- 
'karsana ou de qualquer outra marti de Visnu, sua vida será exitosa. 
ser morto enquanto fixava sua mente nos pés de lótus de Sañ- 
à, Vrtrásura pediu a Indra que disparasse seu vajra, ou raio. 
le estava destinado a ser morto pelo raio dado pelo Senhor Visnu; 
hão havia possibilidade de ele falhar. Portanto, Vrtrásura pediu que 
"Indra disparasse o raio imediatamente, e preparou-se, fixando sua 
mente nos pés de lótus de Krsna. O devoto sempre está disposto a 
abandonar seu corpo material, que aqui é descrito como gramya- 
pasa, a corda do apego material. Não há nada de bom no corpo; 
ele é simplesmente a causa do cativeiro no mundo material. É lamen- 
tável que, muito embora o corpo esteja destinado à destruição, os 
tolos e patifes depositem toda a sua fé no corpo e jamais se interes- 

sem em voltar ao lar, voltar ao Supremo. 


VERSO 22 
dai aran mai 
eae RA AA | 
EEES 
Hs fa E RR 


pumsam kilaikanta-dhiyam svakanam 
yah sampado divi bhamau rasayam 
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na rati yad dvesa udvega adhir 
madah kalir vyasanam samprayüsah 


pumsdm—as pessoas; kila—decerto; ekànta-dhiyàm—que sào 
avançadas em consciência espiritual; svakanam—a quem a Suprema 
Personalidade de Deus reconhece como pertencentes a Ele; yah—as 
quais; sampadah-—opulência; divi—nos sistemas planetários supes 
riores; bhimau-—nos sistemas planetários intermediários; rasãyâm-—=e 
nos sistemas planetários inferiores; na—náo; rati—concede; yat— 
da. qual; dvesah—inveja; udvegah—ansiedade; adhih—agitagáo 
mental; madah—orgulho; kalih—desavenga; vyasanam—afligáo 
devido á perda; samprayasah—grande esforco. 


TRADUÇÃO 

Aqueles que se rendem plenamente aos pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus e vivem pensando nesses pés de lótus são acei» 
tos e reconhecidos pelo Senhor como Seus próprios assistentes où 
servos pessoais. O Senhor jamais concede a esses servos as brilhan- 
tes opulências dos sistemas planetários, superior, inferior ou inter» 
mediário existentes neste mundo material. Quando alguém possui 
opulência em qualquer uma dessas três partes do Universo, suas 
posses naturalmente alimentam inimizades, ansiedades, agitação 
mental, orgulho e beligerância. Assim, ele tem que submeter-se a 
muitos esforços para incrementar e manter suas posses, e sofre grande 
infelicidade ao perdê-las, 





SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (4.11), o Senhor diz: 


e yathã mãm prapadyante 
tams tathaiva bhajamy aham 

mama vartmanuvartante 
manusyah pártha sarvasah 


*“Na medida em que os devotos se rendem a Mim, Eu os recompen- 
so na devida proporção. Ófilho'de Prtha, em qualquer circunstán- 
cia, todos seguem o caminho que Eu tracei.” Tanto Indra quanto 
Vrtrāsura com:certeza eram devotos do: Senhor, embora Indra ti- 
vesse recebido de Visnu instruções para matar Vrtrâsura. O Senhor 
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foi de fato mais favorável a Vrtrásura porque, após ser morto pelo 
raio de Indra, Vrtrásura voltaria ao Supremo, ao passo que o vito- 
rioso Indra ficaria apodrecendo neste mundo material. Porque 
ambos eram devotos, o Senhor concedeu as respectivas bênçãos que 
eles desejavam. Vrtrâsura jamais desejou posses materiais, pois co- 
nhecia muito bem a natureza dessas posses. Para acumular posses 
imateriais, a pessoa deve trabalhar mui arduamente, e, ao obtê-las, 
cria muitos inimigos, pois este mundo material sempre está cheio 
de rivalidades. Se alguém se torna rico, seus inimigos ou parentes 
passam a sentir inveja. Portanto, aos ekânta-bhaktas, devotos ima- 
tulados, Krsna jamais lhes concede posses materiais. O devoto, às 
Vezes, precisa de algumas posses materiais para pregar, mas as posses 
do pregador não são como as do karmt. As posses de um karmi são 
obtidas como resultado do karma, mas as: de um devoto são provi- 
denciadas pela Suprema Personalidade de Deus simplesmente para 
facilitar suas atividades devocionais. Porque o devoto nunca usa 
posses materiais para algum propósito que não seja a prestação de 
Serviço ao Senhor, as posses do devoto não são comparadas às de 
um karmi. 


VERSO 23 


aña 

AA A al 
as ama 

A gaisrais R 


trai-vargikâyãsa-vighâtam asmat- 
patir vidhatte purusasya Sakrá 

tato 'numeyo bhagavat-prasado 
yo durlabho "kiricana-gocaro "nydih 


trai-vargika—para os trés objetivos, a saber, religiosidade, desen- 
lvimento económico e gozo dos sentidos; ayasa—do esforco; vi- 
tam—ruína; asmat—nosso; patih—Senhor; vidhatte—realiza; 
irusasya—de um devoto; sakra—ó Indra; tatah—através disto; 
eyah—deduz-se; bhagavat-prasadah—a misericórdia especial da 
iprema Personalidade de Deus; yah—a qual; durlabhah—muito 
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difícil de obter; akiñcana-gocarah—acessivel aos devotos imacula- 
dos; anyaih—por outros, que aspiram á felicidade material. 


TRADUÇÃO 
Nosso Senhor, a Suprema Personalidade de Deus, proíbe a Seus 
devotos buscarem inutilmente religião, desenvolvimento econômi 
co e gozo dos sentidos. Ó Indra, pode-se, então, concluir quão bon= 
doso é o Senhor. Tal misericórdia é acessível somente aos devotos 
imaculados, e não a pessoas que aspiram ganhos materiais. 


SIGNIFICADO 

Existem quatro objetivos na vida humana — a saber, religiosida- 
de (dharma), desenvolvimento económico (artha), gozo dos senti- 
dos (kama) e ficar livre (moksa) do cativeiro da existência material; 
As pessoas geralmente aspiram à religiosidade, ao desenvolvimento 
econômico e ao gozo dos sentidos, mas o devoto não tem outro des 
sejo além de servir à Suprema Personalidade de Deus tanto nesta 
vida quanto na próxima. A misericórdia especial para o devoto puro 
é que o Senhor lhe poupa o árduo trabalho de buscar os frutos da 
religião, do desenvolvimento econômico e do gozo dos sentidos. É 
claro que, se alguém quer esses benefícios, o Senhor certamente lhos 
concede. Indra, por exemplo, embora fosse um devoto, não estava 
muito interessado em libertar-se do cativeiro material; ao contrá- 
rio, desejava o gozo dos sentidos e um padrão superior de felicidade 
material nos planetas celestiais. Vrtrâsura, entretanto, sendo um des 
voto imaculado, desejava apenas servir à Suprema Personalidade 
de Deus. Portanto, o Senhor fez arranjos para que ele voltasse ao 
Supremo depois que o seu cativeiro corpóreo fosse destruído por 
Indra. Vrtrásura pediu'a Indra que disparasse o seu raio contra ele 
o mais rápido possível para que tanto ele quanto Indra recebessem 
seus respectivos benefícios, proporcionais ao avanço empreendido, 
em serviço devocional. 


VERSO 24 


Ai diogi RAS 
Ca aaa qu: l 
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ma: atada 


ata are RÁ Ria A: N32 


aham hare tava padaika-múla- 
dasanudaso bhavitasmi bhayah 

manah smaretüsu-pater gunüms te 
grnita vak karma karotu kayah 


1 aham—eu; hare—ó meu Senhor; tava—de Vossa Onipoténcia; 
Ida-eka-miúla—cujo único refúgio são os pés de lótus; dasa-anu- 
ah—o servo do Vosso servo; bhavitasmi—acaso me tornarei; 
Ityah—outra vez; manah—minha mente; smareta—possa lembrar- 
; asu-pateh—do Senhor da minha vida; gunan—os atributos; te—de 
'ossa Onipoténcia; grnfta—possam cantar; vak=minhas palavras; 
irma—atividades de prestar servico a Vós; karotu—possa executar; 
lyah—meu corpo. 
hi 
TRADUCAO 
LÓ meu Senhor, ó Suprema Personalidade de Deus, acaso serei 
a de novamente ser um servo de Vossos servos eternos que en- 
ntram refúgio somente aos Vossos pés de lótus? Ó Senhor de 
ha vida, será que ainda concedeis a permissão de que eu volte 
lornar-me servo deles para que a minha mente possa sempre pensar 
Vossos atributos transcendentais, minhas palavras sempre glo- 
fiquem esses atributos e meu corpo sempre se ocupe em prestar 
iço amoroso à Vossa Onipotência? 





SIGNIFICADO 

Este verso dá a essência da vida devocional. A pessoa deve pri- 
iro tornar-se servo do servo do servo do Senhor (dasânudasa). 
Caitanya Maháprabhu aconselhou, e também mostrou através 
Seu próprio exemplo, que'a entidade viva deve sempre desejar 
servo do servo do servo de Krsna, o mantenedor das gopis (gopi- 
rtuh pada-kamalayor dāsa-dāsānudāsah). Isto quer dizer que se 
'e aceitar um mestre espiritual que é da sucessão discipular e é 
vo do servo do Senhor. Sob'sua orientação, devem-se ocupar as 
propriedades, ou seja, o corpo, a mente e as palavras. O corpo 
se ocupar em atividades físicas designadas pelo mestre; a mente 
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deve pensar incessantemente em Krsna; as palavras devem ser utili- 
zadas em pregar as glórias do Senhor. Quem adota essas ocupações 
do serviço amoroso ao Senhor viverá exitosamente. 


VERSO 25 


Tamo a o A 
a ama a ema 
a. "ufüzkgadd a 
ama ar fre mg RA 


na nüka-prstham na ca püramesthyarn 
na sàrva-bhaumam na rasadhipatyam 

na yoga-siddhir apunar-bhavam và 
samañjasa tva virahayya kankse 


na—náo; náka-prstham—os planetas celestiais ou Dhruvaloka; 
na—nem; ca—também; paramesthyam—o planeta no qual reside o 
Senhor Brahmã; na—nem; sarva-bhaumam-—soberania sobre todo 
o sistema planetário terrestre; na—nem; rasa-adhipatyam—soberania 
sobre,os sistemas planetários inferiores; na—nem; yoga=siddhih= 
oito espécies de poderes místicos ióguicos (anima, laghimã, mahima, 
etc.); apunah-bhavam—ficar eximido de renascer num corpo mate 
rial; va—ou; samañjasa—ó fonte de todas oportunidades; tva—Vós; 
virahayya—estando separado de; kankse—eu: desejo. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, fonte de todas as oportunidades, não desejo des- 
frutar em Dhruvaloka, nos planetas celestiais nem no planeta onde 
reside o Senhor Brahmã, tampouco quero ser o governante supremo 
de todos os planetas terrestres ou dos sistemas planetários inferio- 
res. Não desejo ser o mestre dos poderes da yoga mística, nem quero 
liberação se me vir forçado a abandonar Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 
O devoto puro jamais deseja vantagens materiais ao prestar trans 
cendental serviço amoroso ao Senhor. Como se afirma no verso 
anterior (dasanudaso bhavitasmi), o devoto puro deseja apenas 
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par-se no serviço amoroso ao Senhor em constante associação 
o Senhor e Seus associados eternos. Como confirma Narottama 
Thákura: 


türidera carana sevi bhakta-sane vàsa 
janame janame haya, ei abhilasa 


único objetivo de um devoto puro e imaculado é servir ao Senhor 
s servos de Seus servos ao mesmo tempo em que está na compa- 
ia dos devotos. 


VERSO 26 


aam RE am: 
aa qii TRE ga: | 
fid fa sgfd fim 


ASA faced IRAN 


ajâta-paksã iva mataram khagah 
stanyam yatha vatsatarüh ksudh-artah 
priyam priyeva vyusitam visannà 
mano *ravindaksa didrksate tvám 


ajata-paksah—que ainda náo desenvolveram asas; ¡va—como; 
imátaram—a máe; khagãh-—filhotes de pássaros; stanyam— leite 
do úbere; yatha—assim como; vatsatarah—os bezerrinhos; ksudh- 
'àh—assolados pela fome; priyam—o amado ou o esposo; priyà—a 
esposa ou amante; iva—como; vyusitam—que está longe de casa; 
nnà—taciturna; manah—minha mente; aravinda-aksa—ó pessoa 
olhos de lótus; didrksate—deseja ver; tvam—a Vós: 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor de olhos de lótus, assim como os filhotes de pássaros 
que ainda não têm asas desenvolvidas ficam sempre à espera do mo- 
mento em que sua mãe retorna para vir alimentá-los, assim como 
os bezerrinhos amarrados com as cordas esperam ansiosamente a 
da ordenha, quando poderão beber o leite de suas mães, ou 
im como uma esposa taciturna cujo esposo está longe de casa 
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sempre almeja que ele retorne e satisfaca-a em todos os aspectos, 
eu sempre aspiro a obter a oportunidade de Vos prestar serviço 
direto. 


SIGNIFICADO 

O devoto puro sempre almeja associar-se pessoalmente com 0. 
Senhor e prestar-Lhe serviço. Os exemplos dados neste verso são 
muito apropriados. Um filhote de pássaro praticamente jamais fica 
satisfeito a não ser quando sua mãe vem alimentá-lo, um bezerrinho. 
nunca fica satisfeito a menos que se lhe permita beber o leite do úbere 
materno, e uma casta e devotada esposa cujo marido está ausente 
de casa nunca fica satisfeita a menos que ela tenha a companhia de 
seu amado esposo. 


VERSO 27 


MARRAS qud 

deum aaa: emend 
AAA: 

AAA A AA A RON 


mamottamasloka-janesu sakhyam 
samsara-cakre bhramatah sva-karmabhih 

tvan=mayayatmatmaja-dara-gehesv 
asakta-cittasya na nátha bhúyat 


mama—=minha; uttama-sloka-janesu—entre devotos que estáo sim» 
plesmente apegados à Suprema Personalidade de Deus; sakhyam— 
amizade; sarhsāra-cakre—no ciclo de nascimentos e mortes; bhra- 
matah—que estou perambulando; sva-karmabhih—devido aos resul- 
tados de minhas próprias atividades fruitivas; tvat-māyayā—por 
imposição de Vossa energia externa; ãtma—ao corpo; ātma-ja— 
filhos; dara—esposa; gehesu—e ao lar; asakta—apegado; cittasya— 
cuja mente; na—não; natha—ó meu Senhor; bhüyat—que haja. 


y TRADUÇÃO 
O meu Senhor, meu mestre, como resultado de minhas atividades 
fruitivas, estou perambulando por este mundo material. Portanto, 
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iplesmente busco amizade na companhia de Vossos devotos piedo- 

e iluminados. Sob o encanto de Vossa energia externa, continuo 

lo a meu corpo, esposa, filhos e lar, mas quero definitivamente 

bar com esse apego. Que minha mente, minha consciência e tudo 
que eu tenho apeguem-se apenas a Vós. 





Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
to, Décimo Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lo “As qualidades transcendentais de Vrtrasura.”” 






































CAPÍTULO: DOZE 


A morte gloriosa de Vrtrasura 





Este capítulo descreve como, depois de muita relutáncia, Indra, 
rei dos céus, matou Vrtrásura. 
Depois que acabou seu colóquio, Vrtrásura, com muita ira, arre- 
'messou seu tridente contra o rei Indra, mas este, utilizando-se de 
raio, que era muitas vezes mais poderoso que o tridente, despe- 
ou o tridente e decepou um dos braços de Vrtrásura. Entretan- 
to, Vrtrasura usou de seu braço restante para golpear Indra com uma 
“maça de ferro, fazendo com que o raio caísse da mão de Indra. Indra, 
cando muito envergonhado disso, não recolheu o raio que estava 
chão, mas Vrtrásura animou Indra a apanhá-lo e lutar. Vrtrâsura 
lou, então, ao rei Indra o seguinte, dando-lhe instruções decentes. 
**A Suprema Personalidade de Deus””, disse ele, “é a'causa da 
itória e da derrota. Como não sabem que 'o Senhor Supremo é a 
sa de todas as causas, os tolos e patifes tentam assumir para si 
"mérito da vitória ou da derrota, quando, de fato, tudo está sob 
O controle do Senhor. Ele, e mais ninguém, 'é independente. O pu- 
rusa (o desfrutador) e prakrti (o desfrutado) estão sob o controle 
do Senhor, pois é sob Sua supervisão que tudo funciona sistemati- 
ente. Não vendo a mão do Supremo presente em todas as ações, 
tolo considera-se o governante e controlador de tudo. No entan- 
ao entender que o verdadeiro controlador é a Suprema Persona- 
de de Deus, a pessoa livra-se das relatividades do mundo, tais 
jo aflição, felicidade, medo e impureza.” Assim, Indra e Vrtrã- 
sura não apenas lutaram, mas também ocuparam-se em preleções 
filosóficas. Depois começaram a lutar novamente. 
| Dessa vez, Indra foi mais poderoso, e decepou o outro braço de 
rtrâsura. Vrtrâsura assumiu, então, uma forma gigantesca e en- 
liu-o rei Indra; mas Indra, estando protegido pelo talismã conhe- 
como Narayana-kavaca, foi capaz de proteger-se mesmo dentro 
corpo de Vrtrasura. Assim, ele emergiu do abdómen de Vrtrásura 
y com seu raio poderoso, decapitou o demônio, mås levou um ano 
a concluir esse seu trabalho. 
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VERSO 1 


iia 
e aa a 
ag ai Auta: | 
us mana na 
am aagi RNA 


Srr-rsir uvãca 
evam jihâsur nrpa deham àjau 
mrtyur varam vijayàn manyamünah 
salam pragrhyabhyapatat surendram 
yathà mahà-purusam kaitabho "psu 


sri-rsih uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; evam-—assim; jihd- 
suh—muito ansioso de abandonar; nrpa—ó rei Pariksit; deham—o 
corpo; djau—na batalha; mrtyum-—morte; varam-—melhor; vijayate- 
do que a vitória; manyamânah-—pensando; siilam—tridente; pra- 
grhya—pegando do; abhyapatat—atacou; sura-indram—o rei dos 
céus, Indra; yatha—assim como; mahá-purusam—a Suprema Per» 
sonalidade de Deus; kaitabhah-—o demônio Kaitabha; apsu—quando 
todo o Universo foi inundado: 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Desejando abandonar seu corpo, Vrtrã- 
sura considerava a morte na batalha preferível à vitória; Ó rei Pa- 
riksit, ele decidiu-se a pegar de seu tridente e, com grande força, 
atacou o Senhor Indra, o rei dos céus, assim como Kaitabha havia 
energicamente atacado a Suprema Personalidade de Deus quando 
o Universo foi inundado. 


SIGNIFICADO 
Embora Vrtrâsura não se cansasse de incentivar Indra a matá-lo 
com o raio, o rei Indra estava contrariado devido ao fato de ter què 
matar esse devoto tão grandioso e hesitava em disparar o raio. 
Vrtrâsura, desapontado porque o rei Indra relutava apesar do esti- 
mulo que lhe dera, tomou a iniciativa e, com muito impeto, arre- 
messou seu tridente contra Indra. Vrtrásura náo estava nem um 
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uco interessado na vitória; ele estava interessado em ser morto 
ra que pudesse imediatamente retornar ao lar, retornar ao Supre- 
jo. Como confirma o Bhagavad-gitã (4.9), tyaktva deham punar 
mma naiti: logo ao abandonar o seu corpo, o devoto retorna ao 
mhor Krsna e nunca precisa aceitar outro corpo material. Nisto 
idia o interesse de Vrtrâsura. 


VERSO 2 


o AAA 

aña áo aene 
fre aaa fra di 

wdisfr ama wp sme ds 


tato yugàntàgni-kathora-jihvam 
avidhya Salam tarasasurendrah 
ksiptva mahendraya vinadya viro 
à hato 'si papeti rusa jagada 

b 
v tatah—em seguida; yuga-anta-agni—como o fogo que arde no fim 

cada milênio; kathora—agudas; jihvam—possuindo' pontas; 
avidhya—girando; $alam—o tridente; tarasa—com muita força; 
asura-indrah—o grande herói dos demônios, Vrtrásura; ksiptva— 
arrojando; mahã-indraya—contra o rei Indra; vinadya—rugindo; 
virah—o grande herói (Vrtrásura); hatah—morto; asi—estás; papa— 

criatura pecaminosa; ¡ti—assim; rusd—com grande ira; jagada— 

ele bradou. 
P TRADUÇÃO 
Em seguida Vrtrāsura, o grande herói dos demônios, girou o seu 
tridente, cujas pontas pareciam -as chamas do fogo abrasador pre- 

te no fim do milénio. Com grande força e ira, arrojou-o contra 
Indra, rugindo e exclamando bem alto: “Ó criatura pecaminosa, 
morre agora!” 

VERSO 3 


aaa aa AA NRT- 
fa cama! 
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aan aA ama 
gioa TATEA N 


kha apatat tad vicalad graholkavan 
niriksya duspreksyam ajata-viklavah 

vajrena vajrt Sata-parvanücchinad 
bhujam ca tasyoraga-raja-bhogam 


khe—no céu; apatat—voando em direção a ele; tat—aquele tri- 
dente; vicalat—girando; graha-ulka-vat—como uma estrela cadente; 
nirtksya—observando; duspreksyam—insuportável de se ver; ajatas 
viklavah—sem medo; vajrena—com o raio; vajrt—Indra, o portador 
do raio; sata-parvanã-— possuindo cem juntas; dcchinat—decepou; 
bhujam—o braço; ca—e; tasya—dele (Vrtrasura); uraga-raja—da 
grande serpente Vásuki; bhogam-—igual ao corpo. 


TRADUÇÃO 
Voando no céu, o tridente de Vrtrásura parecia um meteoro bri- 
lhante. Embora fosse difícil olhar para a arma incandescente, o rei 
Indra, sem medo nenhum, despedaçou-a com seu raio. Ao mesmo 
tempo, decepou um dos braços de Vrtrâsura, que era tão espesso 
como o corpo de Vasuki, o rei das serpentes. 


VERSO 4 
Bis Ram qm: 
dey MO Já | 
ml TARA 
qs w^ carater 


chinnaika-bühuh parighena vrtrah 
samrabdha asadya grhita-vajram 

hanau tatadendram athâmarebham 
vajram ca hastân nyapatan maghonah 


chinna—decepado; eka—um; bahuh—cujo braco; parighena—com 
uma maga de ferro; vrtrah—Vrtrasura; samrabdhah—estando muito 
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lo; asadya—alcancando; grhita—pegando da; vajram—o raio; 

¿/—na mandíbula; tatada—golpeou; indram—Senhor Indra; 

la—também; amara-ibham--seu elefante; vajram—o raio; ca— 
hastat—da máo; nyapatat—caiu; maghonah—do rei Indra. 


TRADUÇÃO 
Embora um de seus braços tivesse sido amputado de seu corpo, 
ura iradamente aproximou-se do rei Indra e desfechou-lhe na 
díbula um golpe com uma maça de ferro. Ele também golpeou 


y elefante que carregava Indra. Assim, Indra deixou que o raio caísse 


sua máo. 
VERSO 5 


qae aaa. da 
aema: 1 


Aia. oda 
Ev a A 


vrtrasya karmáti-mahadbhutamñ tat 
surásuras carana-siddha-sangháh 

apajayams tat puruhita-sankatam 
niriksya hà heti. vicukrusur bhrsam 


v 
Vwrtrasya—de | Vrtrásura;  karma—o. desempenho; |. ati—muito; 
'ha—grandemente; adbhutam—maravilhoso; tat—isto; sura—os 
ideuses; asurah—e os demônios; cárana—os Cáranas; siddha- 
üghüh—e a sociedade dos Siddhas; apüjayan— glorificaram; tat— 
lo; puruhüta-sankatam—a perigosa posicào de Indra; niriksya— 
ido; hà hà—que horror,.que horror!;.itji—assim; vicukrusuh— 
entaram-se; bhrsam—muito. 


TRADUÇÃO 
Os cidadãos de vários planetas, tais como os semideuses, os de- 
nios, os Cáranas e os Siddhas, louvaram o feito de Vrtrâsura, 
ém, ao observarem que Indra estava em grande perigo, lamen- 
-se: **Que horror! Que horror!” 
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VERSO 6 


Aa de e fora 

si ra e | 
quz mA omo sme 

wf e a faças a 


indro na vajram jagrhe vilajjitas 

cyutam sva-hastad ari-sannidhau punah 
tam àha  vrtro hara ütta-vajro 

jahi sva-satrum na visada-kalah 


indrah—rei Indra; na—náo; vajram—o raio; jagrhe—apanhou; 
vilajjitah—estando envergonhado; cvutam—tendo caído; sva-hastii— 
de sua própria máo; ari-sannidhau—na- frente de seu inimigo; 
punah—novamente; tam—a ele; dha—disse; vrtrah—V rtrásuraj 
hare—ó Indra; dttavajrah—pegando o teu raio; jahi—mata; sva- 
satrum—o teu inimigo; na—náo; visada-kálah—hora de lamentacáo. 


TRADUÇÃO 
Tendo deixado o raio cair de sua mão na presença de seu inimigo, 
Indra estava praticamente derrotado e ficou muitissimo envergonha- 
do. Ele não fez menção de apanhar sua arma. Vrtrāsura, entretanto, 
incentivou-o, dizendo: “Pega o teu raio e mata o teu inimigo. Não 
€ hora de ficares te lamentando do teu destino.” 


VERSO 7 
AAA A MATA | 
Rinada 
aiai gei WWW Il 
yuyuisatarkutracid ütatayinàri 
jayah sadaikatra na vai paratmanam 


vinaikam utpatti-laya-sthitisvararm 
sarvajfiam adyam purüsam sanatanam. 
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a yuyutsatām—dos beligerantes; kutracit—ás vezes; atatayinam— 
“munidos de armas; jayah—vitória; sadd—sempre; ekatra—em certa 
asiáo; na—náo; vai—na verdade; para-dtmanam—das entidades 
vivas subordinadas, que apenas trabalham sob a direção da Supe- 
vinã-—exceto; ekam--um; utpatti—da criação; laya—ani- 
quilação; sthiti—e da manutenção; Isvaram-—o controlador; sar- 
Vajiiam— que conhece tudo (passado, presente e futuro); adyam-=-o 
original; purusam—desfrutador; sandtanam—eterno. 


y TRADUÇÃO 

“ Nrtrasura continuou: Ó Indra, só o desfrutador original, a Su- 
prema Personalidade de Deus, Bhagavan, tem a garantia de sor 
sempre vitorioso. Nenhuma outra pessoa goza desse priv 
Afinal, Ele é a causa da criação, manutenção e aniquilação, e Ele 
tudo conhece. Sendo dependentes e obrigados a aceitar corpos ma- 
teriais, os subordinados beligerantes ora saem vitoriosos, ora fica- 


sarvasya caham hrdi sannivisto 
mattah smrtir jrânam apohanam ca 


“Estou situado nos corações de todos, e é de Mim que vém a lem- 
'branca, o conhecimento e-o esquecimento.”? Quando dois grupos 
lutam, a luta realmente ocorre sob a direção da Suprema Personali- 
“dade de Deus, que é Paramâtmã, a Superalma: Em outra passagem 
“do Gitã (3.27), o Senhor diz: 


prakrteh kriyamánáni 
gunaih karmâni sarvasah 

ahankãra-vimidhatmã 
kartüham iti manyate 


**Confusa, a alma espiritual sob a influência dos três modos da natu- 
reza material julga-se a autora de atividades que sáo de fato executa- 
das pela natureza.'' As entidades vivas, só trabalham sob a direção 
do Senhor Supremo. O Senhor dá ordens à natureza material, a qual 
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providencia facilidades para as entidades vivas. As entidades vivas 
não são independentes, embora, tolamente pensem ser os autores 
(karta) da ação. 

A vitória sempre está com a Suprema Personalidade de Deus. 
Quanto às entidades vivas subordinadas, elas lutam sob o controle 
da Suprema Personalidade de Deus. A vitória ou a derrota não lhes 
pertence de fato; o Senhor é quem as determina por intermédio da 
natureza material. O orgulho da vitória ou a tristeza por causa da 
derrota são inúteis. Todos devem ficar sob completa dependência 
da Suprema Personalidade de Deus, que é o responsável pela vitória 
ou pela derrota de todas as entidades vivas. O Senhor aconselha que 
niyatarm kuru karma tvari karma jyàyo hy akarmanüh: “Executa teu 
dever prescrito, poisa acáo é melhor que a inacáo.”” Determina=se 
que a entidade viva aja-de acordo-com a sua posição. Vitória ou 
derrota dependem do Senhor Supremo. Karmany evadhikãras te ma 
phalesu kadücana: “Tens o direito de executar o teu dever prescrito, 
mas não podes exigir os frutos das ações.”” Todos devemagir sincés 
ramente, de acordo com a sua posição. Vitória ou derrota dependem 
do Senhor. 

Vrtrâsura encorajou Indra, dizendo: “Não fiques tristonho devi- 
do à minha vitória. Não há necessidade de parar a luta. Ao contrá- 
rio, deves continuar com o teu dever. Quando Krsna quiser, decerto 
serás vitorioso.” Este verso é muito instrutivo para os trabalhadores 
sinceros do movimento da consciência de Krsna. Não devemos ficar 
alegres na vitória ou tristes na derrota. Devemos fazer um esforço 
sincero para cumprir a vontade de Krsna ou deSri Caitanya Maha- 
prabhu, e não nos devemos preocupar com vitória ou derrota. Nosso 
único dever é trabalhar sinceramente, para que nossas atividades 
possam ser reconhecidas por Krsna. 


VERSO 8 


eat AM Te daa a a | 
fot REITER AO EE AUN E 


lokah sapala yasyeme 
Svasanti vivasa vase 

dvija iva sica baddhah 
sa kala iha karanam 
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+ lokãh—os mundos; sa-palah—com suas principais deidades ou 
controladores; yasya—de quem; ime—todos esses; svasanti—vivem; 
vivasah—na mais completa dependência; vase--sob o controle; 
'dvijah—pássaros; iva—como; sicà—por uma rede; baddhàh—apa- 
mhado; sa/i—isto; kalah—fator tempo; ia—nisto; karanam-—a causa. 


TRADUÇÃO 
+ Todos os seres vivos em todos os planetas deste Universo, incluin- 
do as deidades que presidem a todos os planetas, estáo sob o com- 


pleto controle do Senhor. Eles agem como pássaros apanhados numa 


rede, que não podem se mover independentemente. 


SIGNIFICADO 

| A diferença entre os suras e os asuras é que os suras sabem que 
nada pode acontecer sem o desejo da Suprema Personalidade de 
Deus, ao passo que os asuras não conseguem entender a vontade 
¡prema do Senhor. Nesta luta, Vrtrásura realmente é o sura, e Indra 
o asura. Ninguém pode agir com independência; ao contrário, todos 
“agem sob a direção da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, 
vitória ou derrota são uma conseqiiência natural do karma, e o ve- 
redicto é proferido pelo Senhor Supremo (karmaná daiva-netrena). 
"Como agimos sob o controle do Supremo. que nos impõe nosso 
Karma, ninguém é independente, seja Brahmã ou a mais insignifi- 
“cante das formigas. Quer sejamos derrotados ou vitoriosos, o Senhor 
Supremo sempre é vitorioso porque todos agem sob Sua direção. 


VERSO 9 


sis: WED qd ad Ama | 
TD sp EquERRP Wenq sew TI 


ojah saho balam pranam 
amrtam mrtyum eva ca 

tam ajñaya jano hetum 
atmánam mányate jadam 


ojah—a força dos sentidos; sahah—a forca da mente; balam—a 
força do corpo; prânam-—a condição viva; amrtam--imortalidade; 
mriyum—morte; eva—na verdade; ca—também; tam—a Ele (o 
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Senhor Supremo); ajñaya—sem conhecer; janah—um tolo; hetum—a 
causa; dímánam—o: corpo; manyate—considera; jadam-—embora 
esteja em pé de igualdade com uma pedra: 


TRADUÇÃO 
Nossa aptidão sensória, poder mental, força física, força viva, 
imortalidade ou mortalidade estão todos sujeitos à superintendên- 
cia da Suprema Personalidade de Deus. Como não sabem disto, os 
tolos pensam que o corpo material bruto é a causa de suas atividades, 





VERSO 10 


AN GIRA ARA MAO AR ME | 
qa A en 


yathà dàrumayt nàri 
yathà patramayo: mrgalh 

eva bhütüni maghavann 
Tsa-tantrani viddhi bhoh 


yatha—assim como; daru-mayi—de madeira; nárt—uma mulher; 
yathá—assim como; patra-mayah—feito de folhas; mrgah-=um 
anim; vam-—assim; bhütüni—todas as coisas; maghavan—ó rei 
Indra; 154—a Suprema Personalidade de Deus; tantrani—dependendo 
de; viddhi-=por favor, fica sabendo; bhoh—ó senhor. 





TRADUÇÃO 
Ó rei Indra, assim como um boneco de madeira que parece uma 
mulher, ou assim como um animal feito de gramas e folhas não 
podem mover-se ou dançar independentemente, mas estão sob com- 
pleta dependência da pessoa que os maneja, todos nós dançamos 
de acordo com o desejo do controlador Supremo, a Personalidade 
de Deus. Ninguém é independente. 


SIGNIFICADO 
Confirma isto o Caitanya-caritamrta (Adi 5.142): 


ekale isvara krsna, ára:saba bhrtya 
ware yaiche nàcáya, se taiche kare nrtya 
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“Somente o Senhor Krsna é controlador supremo, e todos os:demais 
“são Seus servos. Eles dançam de acordo com o ritmo que Ele impri- 
ime.”” Todos nós somos servos de Krsna; não temos nenhuma inde- 
pendência. Estamos dançando de acordo com o desejo da Suprema 
Personalidade de Deus, mas, por ignorância e ilusão, pensamos ser 
“independentes da vontade suprema. Portanto, afirma-se: 


isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 

anadir adir govindah 

sarva-karana-káranam 


*Krsna, conhecido como Govinda, é o controlador Supremo. Seu 
corpo espiritual é eterno e bem-aventurado. Ele é a origem de tudo. 
Ele nào tem outra origem, pois Ele é a causa primordial de todas 
causas." (Brahma-samhità 5.1) 


VERSO 11 


ger RA RRA: | 
a A 


purusah prakrtir vyaktam 

atmà bhütendriyasayah 
saknuvanty asya sargadau 
na vinà yad-anugrahat 


C purusah—o criador da energia material total; prakrtih—a energia 
“material ou a natureza material; vyaktam-—os princípios da manifes- 
“tação (mahat-tatrva); atmá—o falso ego; bhiita—os cinco elementos 
“materiais; indriya—os dez sentidos; asayah—a mente, a inteligência 
“a consciência; saknuvanti—são capazes; asya--deste Universo; 
“sarga-adau—na criação, et ja—não; vinã—sem; yat—de quem; 
"anugrahüt—a misericórdia. 
" 

H TRADUÇÃO 
—— Os trés purusas — Karanodakasayi Visnu, Garbhodakasayi Visn 
-e Ksirodakasayi Visnu —, a natureza material, a totalidade da ener- 
“gia material, o falso ego, os cinco elementos materiais, os sentidos 
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materiais, a mente, a inteligência e a consciência não podem criar 
a manifestação material sem a direção da Suprema Personalidade 
de Deus. 


SIGNIFICADO 

Como se confirma no Visnu Puràna, parasya brahmanah saktis. 
tathedam akhilarh jagar: todas as manifestações que experimenta- 
mos são simplesmente as várias energias da Suprema Personalidade 
de Deus. Por si sós, essas energias nada podem criar. O próprio. 
Senhor também confirma isto no Bhagavad-gitã (9.10): mayadhyak- 
sena prakrtih súyate sa-caracaram. “Esta natureza material, que fun- 
ciona sob a Minha direção, ó filho de Kunti, está produzindo todos 
os seres móveis e inertes.” Somente sob a direção do Senhor, à 
Pessoa Suprema, prakrti, que se manifesta como os vinte e quatro 
elementos, pode criar diferentes situações para a entidade viva. Nos 
Vedas, o Senhor diz: 


madiyam mahimünam ca 
parabrahmeti Sabditam 

vetsyasy anugrhitam me 
samprasnair vivrtam hrdi 


“Porque tudo é manifestação de Minha energia, sou conhecido como 
Parabrahman. Portanto, todos devem dirigir-se a Mim para ouvi- 
rem Eu narrar as Minhas atividades gloriosas.” No Bhagavad-gītā 
(10.2), o Senhor também diz que aham adir hi devanám: “Eu sou 
a origem de todos os semideuses.” Portanto, a Suprema Personali- 
dade de Deus é a origem de tudo, e ninguém independe dEle. Srila 
Madhvacarya também diz que anisa-jiva-rapena: sendo anisa, a en- 
tidade viva jamais controla, senão que sempre é controlada. Por- 
tanto, quando à entidade viva se torna orgulhosa de ser um Isvara, 
ou deus, independente, é aí onde está a sua tolice. Semelhante tolice 
é descrita no verso seguinte. 


VERSO 12 


ATM ASA 1 
AAA AS 112211 


A morte gloriosa de Vrtrasura 


avidvan evam atmanarm 
manyate ^nisam Isvaram 

bhütaih srjati bhütni 
grasate tâni taih svayam 


avidvan—aquele que é tolo, sem conhecimento; evam assim; 

imânam-—ele próprio; manyate—considera; anisam-—embora esteja 

Ob total dependência dos outros; TSvaram —como o controlador su- 

io, independente; bharaih—através das entidades vivas; srjati— 

Ele (o Senhor) cria; bhmtani—outras entidades vivas; grasate—Ele 

devora; tâni—a elas; taih-=através de outros seres vivos; svayam— 
Ele próprio. 


. TRADUCAO 
Quem é tolo e insensato não pode compreender a Suprema Per- 
onalidade de Deus. Embora sempre dependente, ele falsamente se 
lga ser o Supremo. Se alguém pensa: **De acordo com as acóes 
Iruitivas anteriores, o corpo material é criado pelo pai e pela mãe, 
o mesmo corpo é aniquilado por outro agente, assim como um 
"7, esta compreensão é incongruente. 
Mravés de outros seres vivos, a própria Suprema Personalidade de 

Deus cria e devora os seres vivos. 


SIGNIFICADO 
“De acordo com a conclusão apresentada pela filosofia conhecida 
omo karma-mimarsa, nosso karma; ou atividades fruitivas ante- 
es, é a causa de tudo, e portanto, devemos ficar de braços cru- 
dos. Aqueles que.chegam a esta conclusão são tolos. Ao criar um 
lho, o pai nào o faz independentemente; o Senhor Supremo é quem 
O induz a adotar esse procedimento. No Bhagavad-gitã (15.15), o 
óprio Senhor diz que sarvasya càhari hrdi sannivisto mattah smrtir 
ânam apohanam ca: “Estou situado no coração de todos, e é de 
que vêm a lembrança, o conhecimentoe o esquecimento.” A 
os que alguém receba determinações da Suprema Personalidade 
Deus, que está situado no coração de todos, ele não será capaz 
criar nada. Portanto, o pai ea mãe não são os criadores da enti- 
ide viva. De acordo com o karma, ou atividades fruitivas, da enti- 
de viva, ela é posta no sêmen do pai, que injeta a entidade viva 
jo ventre feminino. Depois, de acordo com o corpo: da mãe e do 
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pai (yatha-yoni yatha-brjam), a entidade viva aceita um corpo e násce 
para sofrer ou desfrutar. Portanto, o Senhor Supremo é a causa que 
origina esse nascimento. Do mesmo modo, o Senhor Supremo é a 
causa da morte. Ninguém é independente; todos são dependentes. 
A verdadeira conclusão é que a única pessoa independente é a Su- 
prema Personalidade de Deus. 


VERSO 13 


A ARA: JO A: | 
q AR Era 10311 


àyuh srih Kirtir aisvaryam 
asisah purusasya yah 

bhavanty eva hi tat-kale 
yathanicchor viparyaydh 


ayuh—longevidade; srih—opuléncia; Kkirtih —fama; aisvaryam-— 
poder; asisah-—béngáos; purusasya—da entidade viva; ya/r—os quais; 
bhavanti--surgem; eva—na verdade; hi—decerto; tat-kale—no de- 
vido momento; yatha--assim como; anicchoh—de alguém que e 
deseja; viparyavyah—condições adversas: 


TRADUÇÃO 
Assim como alguém que não quer morrer, não obstante, chegado 
o momento ele tem que abandonar sua longevidade, opulência, fama 
estudo o mais, do mesmo modo, na hora designada para a vitó! 
podem-se ganhar todas essas coisas quando, por Sua misericórdia, 
o Senhor Supremo concedé-las. 


SIGNIFICADO 

Não se recomenda a ninguém ficar cheio'de falso orgulho e sair 
dizendo que, pelo próprio esforço, tornou-se  opulento; erudito, 
belo e assim por diante. Toda essa boa fortuna é alcançada através 
da misericórdia do Senhor. Por sua vez, ninguém quer morrer, é 
ninguém quer ser pobre ou'feio. Portanto, por que a entidade viva, 
contra a sua vontade, sujeita-se a essas condições adversas? É devi- 
do à misericórdia ou ao castigo dados pela Personalidade de Deus 
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“que alguém ganha ou perde tudo o que é material. Ninguém é inde- 
«pendente; todos dependem da misericórdia ou do castigo do Senhor 
“Supremo. Na Bengala existe um ditado popular segundo o qual o 
“Senhor tem dez mãos, Isso significa que Ele exerce controle em toda 
“parte — nas oito direções, e em cima e embaixo. Se ele quiser tirar 
“tudo de nós com Suas dez mãos, nada poderemos: proteger com 
“nossas duas mãos. Do mesmo modo, se Ele quiser nos conceder 
bênçãos com Suas dez mãos,.o fato é que não poderemos receber 
“todas elas com nossas duas mãos; em outras palavras, as bênçãos 
“excedem nossas ambições. A conclusão é que, muito embora não 
“queiramos separar-nos de nossas posses, às vezes, o Senhor arranca- 
“as de nós; e outras vezes, Ele derrama tantas bênçãos sobre nós que 
“somos incapazes de receber todas elas; Portanto, seja na opulência, 
seja na aflição, não somos independentes; tudo depende da livre 
vontade da Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 14 
ar ati | 
3m: em generi arersftfsenmtenm? 9t 


tasmãd akirti-yasasor. 
jayüpajayayor api 

samah syàat sukha-duhkhübhyàm 
mrtyu-jivitayos tathà 


| tasmãt —portanto (porque dependemos inteiramente do prazer da 
Suprema Personalidade de Deus); akTrti—da difamação; vasasoh—e 
da fama; jaya—da vitória; apajayayoh—e da derrota; api—mesmo; 
'samah—equánimes; sydt—devemos ser; sukha-duhkhabhyam—com 
“a angústia e a felicidade; mrtyu—da morte; jivitayoh—ou da vida; 
athã—bem como. 


TRADUÇÃO 
^ Já que tudo depende da vontade suprema da Personalidade de 
, devemos ser equánimes na fama ou na difamação, na vitória 
na derrota, na vida ou na morte. E então, na felicidade ou infeli- 
decorrentes, devemos manter-nos em equilíbrio e livres de 
edade. 
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VERSO 15 


ari tr gr ae qm: | 
a aaa Mi dA A ea 4 


sattvam rajas tama iti 
prakrter natmano gunah 

tatra saksinam átmánam 
yo veda sa na badhyate 


sattvam-—o modo da bondade; rajah—o modo da paixão; tamah-— 
o modo da ignorância; iti—assim; prakrteh--da natureza material; 
na—nào; atmanah—da alma espiritual; -gundh—as qualidades; 
tatra—em tal posicào; saksinam-—um observador; atmünam-—o eu; 
yah—todo aquele que; veda—saiba; sah—ele; na—náo; badhyate— 
está atado. 

TRADUÇÃO 

Aquele que sabe que as três qualidades — bondade, paixão e ig- 
norância — não são qualidades da alma mas qualidades da natureza 
material, e que sabe que a alma pura é um simples observador das 
ações e reações dessas qualidades, deve ser tido como liberado. Ele 
não está atado a essas qualidades. 


SIGNIFICADO 
Como o Senhor explica no Bhagavad-gitã (18.54): 


brahma-bhütah prasannátma 
na Socati na kanksati 

samah sarvesu bhútesu 
mad-bhaktim labhate parám 


**Aquele que está transcendentalmente situado compreende de ime- 
diato'o Brahman Supremo e torna-se cheio de júbilo. Nunca se la- 
menta e nem deseja ter nada; ele é equânime para com todas as 
entidades vivas. É então que ele passa a prestar-Me serviço devocio- 
nal puro.” Ao atingir a auto-realização, ou fase brahma-bhüta, a 
pessoasabe'que tudo o que lhe acontece durante a vida deve-se à 
influência da contaminação dos modos da natureza material. O ser 
vivo, a alma pura, nada tem a ver com esses modos. Em meio-ao 


Verso 16] A morte gloriosa de Vrtrasura 553 


furacão do mundo material, tudo muda bem depressa, mas aquele 
que permanece silencioso e simplesmente observa as ações e reações 
do furacão deve ser tido como liberado. A verdadeira qualificação 
da alma liberada é que ela permanece consciente de Krsna, sem se 
deixar perturbar com as ações e reações da energia material. Tal 
pessoa liberada sempre está alegre. Nunca se lamenta nem aspira 
a nada. Já que tudo é fornecido pelo Senhor Supremo, a entidade 
viva, que está sob inteira dependência dEle, não deve recusar nem 
aceitar nada em termos do gozo de seus próprios sentidos; ao con- 
trário, deve aceitar tudo como misericórdia do Senhor e permanecer 
estável em todas as circunstâncias. 


VERSO 16 


qa ai Ai ag AA a | 
qa aa a RAN 


pasya mar nirjitam Satru 
vrknâyudha-bhujam mrdhe 

ghatamânarm yatha-sakti 
tava prâna-jihirsayã 


* pasya—olha; mam—para mim; nirjitam—já derrotado; satru—ó 
inimigo; vrkna—despedaçados; ayudha-—minha arma; bhujam—e 
meu braço; mrdhe—nesta luta; gharamanam-—ainda tentando; vatha- 
“Sakti—de acordo com minha aptidáo; tava—de ti; prána—a vida; 
Jihirsayã-—com o desejo de tirar. 
"n 
TRADUCAO 
Ó meu inimigo, peco-te apenas que olhes para mim. Já fui der- 
rotado, pois minha arma e meu braco foram despedacados. Já me 
dominaste, entretanto, como desejo matar-te, estou tentando lutar 
da melhor maneira que me é possível. Não estou nada melancólico, 
mesmo nessas condições adversas. Portanto, acaba com essa tua tris- 
teza e continua a lutar. 


SIGNIFICADO 
Vrtrásura era táo grande e poderoso que, de fato, estava agindo 
como mestre espiritual de Indra. Embora estivesse à beira da derrota, 
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Vrtrásura náo se deixou absolutamente afetar por causa disso. Ele 
sabia muito bem que seria derrotado por Indra, e náo relutou em 
aceitar isto, porém, uma vez que lhe cabia agir como inimigo de Indray 
envidou todos os esforços para matar Indra. Assim, ele cumpriu 6 
seu dever. Em todas as circunstâncias devemos cumprir nosso dever, 
muito embora saibamos qual será o resultado. 


VERSO 17 


ES ARA RATA d 
ATA MASIA aisg TUAT: ILON 


pràna-glaho: "yam  samara 
isv-akso vahanasanah 

atra na jnayate 'musya 
jayo 'musya parájayah 


prana-glahah—a vida é a aposta; avam-— esta; sarmarah-—batalha; 
isu-aksah—as flechas. sào os dados; valana-üsanah—os carregado- 
res, tais como os cavalos e os elefantes, sáo o tabuleiro; atra—aqui 
(neste jogo); na—náo; jrayate=se conhece; amusya—deste; jayah— 
vitória; amusya—ou daquele; parajayah—derrota. 


TRADUÇÃO 
Ó meu inimigo, considera esta batalha como um jogo no qual 
nossas vidas são as apostas, as flechas são os dados, e os animais 
que agem como carregadores são o tabuleiro. Ninguém pode adivi- 
nhar quem sairá derrotado e quem sairá vitorioso. Tudo isto depen- 
de da providência. 


VERSO 18 
“ia SA. 
EA AAA | 
: miae ARNO 


Srisuka uváaca 
indro vrtra-vacah Srutva 
gatülikam apüjayat 


A morte gloriosa de Vrtrásura 


grhtta-vajrah. prahasams 
tam üha gata-vismayah 


srrsukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvám disse; indrah—rei Indra; 
vrtra-vacah—as palavras de Vrtrásura; srutvü—ouvindo; gata- 
alikam—sem duplicidade; apajayat—adorou; grhita-vajrah—pe- 
do o raio; prahasan—sorrindo; tam—a Vrtrâsura; dha—disse; 
'a-vismayah—abandonando seu espanto. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami disse: Ouvindo as palavras francas e instruti- 
vas pronunciadas por Vrtrásura, o rei Indra louvou-o e novamente 
tomou o raio em sua mão. Sem confusão ou duplicidade, ele então 
sorriu e falou o seguinte a Vrtrásura. 





SIGNIFICADO 
O rei Indra, o maior dos semideuses, estava surpreso com as ins- 
truções de Vrtrâsura, que era tido como um demônio. Ele ficou 
“espantado de que um demônio pudesse falar com tamanha inteli- 
gência. Então, assomaram-lhe à memória grandes devotos como 
ahlada Mahárája e Bali Mahárãja, que nasceram em família de 
“demônios, e assim ele voltou asi. Até mesmo 0s chamados demônios 
“às vezes têm elevada devoção para com a Suprema Personalidade 
“de Deus. Portanto, Indra lançou a Vrtrásura um sorriso tranqüili- 
"zador. 
VERSO 19 


TR SA 
rama fagisfa sen à añ 1 
aaa gg LS 
indra uvãca 
aho dünava siddho *si 
yasya te- matir idrsi 
bhaktah sarvatmanatmãânam 
suhrdam jagad-isvaram. 


indrah uvaca-—Indra disse; aho--olá; danava—ó demônio; siddhah 
asi—agora és perfeito; yasya—cuja; te—tua; matih—consciéncia; 
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Tdrsi—igual a esta; bhaktah—um grande devoto; sarva-ütmanü— 
fixo; atmánam-—na Superalma; suhrdam—o maior amigo; jagat- 
Isvaram—na Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Indra disse: Ó grande demónio, analisando teu discernimento e 
a tua tenacidade no serviço devocional, vejo que, apesar de tua po» 
sição melindrosa, és um devoto perfeito da Suprema Personalidade 
de Deus, a Superalma e amigo de todos. 


SIGNIFICADO 
Como:se afirma no Bhagavad-gità (6.22): 


yam labdhvà cüparam lübharn 
manyate nàdhikam tatah 

yasmin sthito na duhkhena 
gurunâpi vicâlyate 


“Quem se estabelece em consciência de Krgna jamais se afasta da 
verdade, e, do atingir esta fase, ele vé que nào há ganho maior. 
Situando-se nessa posição, nunca se deixa abalar, mesmo em meio 
às maiores dificuldades.” O devoto puro nunca se deixa perturbar 
com alguma circunstância exacerbante. Indra estava surpreso de ver 
que Vrtrâsura, imperturbável, estava fixo em'serviço devocional ao 
Senhor, pois tal mentalidade é impossível para um demônio. Contu- 
do, pela graça da Suprema Personalidade de Deus, qualquer pessoa 
pode tornar-se um grande devoto (striyo vaisyas tatha sadras te "pi 
Yânti parâm gatim). Ao devoto puro fica garantido voltar ao lar, 
voltar ao Supremo, 


VERSO 20 


rara dr AA 1 
"x facere ma agema na Roll 


bhaván atârsin mayarh vai 
vaisnavim jana-mohinim 

yad vihayâsuram bhavam 
mahà-purusatam gatah 
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bhavân—tu; atârsit—superaste; mãyâm-—a energia ilusória; vai— 
na verdade; vaisnavim—do Senhor Visnu; jana-mohinim—gque ilude 
a massa da população; yat—uma vez que; vihaya—abandonando; 
üsuram—dos demônios; bhavam-—a mentalidade; maha-purusatam — 
a posição de um devoto grandioso; gatah—obtiveste. 


TRADUÇÃO 
Sobrepujaste a energia ilusória do Senhor Visnu, e, devido a essa 
liberação, abandonaste a mentalidade demoníaca e alcançaste a ele- 
vada posição de devoto. 
lis 
SIGNIFICADO 
O Senhor Visnu é o mahã-purusa. Portanto, quem se torna vais- 
a alcança a posição de maha-paurusya. Maháãraja Pariksit alcan- 
esta posição. No Padma-Purâna, afirma-se que a distinção entre 
'um semideus e um demônio é que o semideus é devoto do Senhor 
Visnu ao passo que o demônio é exatamente o oposto: visnu-bhaktah 
smrto» daiva asuras tad=viparyayah. Nrtrásura era considerado um 
“demônio, mas, na verdade, ele fez por onde merecer o título de de- 
joto, ou mahã-paurusya: Se alguém acaba tornando-se devoto do 
or Supremo, não importa sua posição, pode alçar-se à categoria 
de pessoa perfeita. Isto é possível se um devoto imaculado que serve 
ao Senhor tenta dar semelhante liberação a essa pessoa. Portanto, 
Sukadeva Gosvâmi diz nó Srimad-Bhügavatam (2.4.18): 


kirata-hünündhra-pulinda-pulkasa 
abhira-sumbha yavanah khasüdayah 

ye "nye ca püpà yad-apüsrayüsrayah 
sudhyanti tasmai prabhavisnave namah 


"**Os Kirátas, os Hünas, os Andhras, os Pulindas, os Pulkasas,-os 
'Abhiras, os Sumbhas, os Yavanas e os membros das raças Khasa, 


* e mesmo outras pessoas entregues a atos pecaminosos podem purifi- 


“car-se refugiando-se nos devotos do Senhor, pois Ele é o poder supre- 
'mo. Que se me permita oferecer-Lhe minhas respeitosas reveréncias.'" 

Qualquer pessoa pode purificar-se caso se refugie em um devoto puro 
“e forme o seu caráter de acordo com a orientação do devoto puro. 
Então, mesmo que ela seja um Kirata, Andhra, Pulinda ou algo 
| parecido, pode purificar-se e elevar-se à posição de maha-paurusya. 
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VERSO 21 


A A A 
a af neuf zr afa: t8? 


khalv ida mahad ascaryam 
yad rajah-prakrtes tava 

vasudeve bhagavati 
sattvàtmani drdhà matih 


khalu—na verdade; idam—esta; mahat üscaryam—grande sur- 
presa; yat—a qual; rajah—influenciada pelo modo da paixão; pra- 
krteh—cuja. natureza; tava—tua; vasudeve—no Senhor Krsna; 
bhagavati—a Suprema Personalidade de Deus; sattva-àtmani—que 
está situado em bondade pura; drdha—firme; matih—consciéncia. 


TRADUÇÃO 
Ó Vrtrásura, de um modo geral, os demônios são conduzidos pelo 
modo da paixão. Portanto, quão surpreendente é que, embora sejas 
um demônio, tenhas adotado a mentalidade de um devoto, e tenhas 
fixado tua mente na Suprema Personalidade de Deus, Vasudeva, que 
sempre está situado em bondade pura. 


SIGNIFICADO 

O rei Indra ficou abismado em ver como Vrtrasura pôde elevar- 
se à posição de grande devoto. Quanto a Prahlàda Maharaja, em- 
bora nascido em família de demônios, ele fora iniciado por Nàrada 
Muni, e portanto, fora-lhe possível tornar-se um grande devoto. No 
caso de Vrtrásura, entretanto, Indra não conseguia vislumbrar essas 
causas. Portanto, ele ficou espantado de que Vrtrásura fosse um 
devoto tão elevado a ponto de poder fixar sem nenhum desvio sua 
mente nos pés de lótus do Senhor Krsna, Vasudeva. 


VERSO 22 


qa aña A Ra 
facial 32: erepta: RR 
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yasya bhaktir bhagavati 

harau nihsreyasesvare 
vikridato "mrtambhodhau 

kim ksudraih khatakcdakaih 


Yasya—de quem; bhaktih—serviço devocional; bhagavati—à Su- 
ema Personalidade de Deus; harau—o Senhor Hari; nihsre-yasa- 
are—o controlador da perfeição suprema da vida, ou da liberação 
iprema; vikridatah—nadando ou divertindo-se; amrta-ambhodhau — 
ho oceano de néctar; kim—qual a utilidade; ksudraih—de peque- 
; khataka-udakaih—pogas dágua. 


t TRADUÇÃO 
“Quem é fixo no serviço devocional ao Senhor Supremo, Hari, o 
enhor da prosperidade suprema, nada no oceano de néctar. Para 
+ que utilidade tem a água de pequenas poças? 
n 
SIGNIFICADO 

Noutra ocasião, Vrtrásura havia orado (Bhag. 6.11.25) que na 
laka-prsthar na ca püramesthyam na sürva-bhaumam na rasádhi- 
atyam. **Se nào desejo facilidades para gozar felicidade em Brahma- 
ka, Svargaloka e até mesmo em Dhruvaloka, por que iria me dar 
trabalho de procurá-las nesta Terra ou nos planetas inferiores? 
“Tudo o que desejo é regressar ao lar, regressar ao Supremo.” Esta 
a determinação de um devoto puro. O devoto puro nuncase sente 
raído por alguma posição de nobreza dentro deste mundo mate- 
fial. Ele quer unicamente associar-se com a Suprema Personalidade 
e Deus, como os habitantes de Vrndavana — Srimati Radharâni, 

s gopis, o pai e a mãe de Krsna (Nanda Mahárája e Yasoda), os 
amigos de Krsna e os servos de Krsna. Ele quer associar-se com a 
mosfera de Krsna existente na beleza de Vrndavana. Essas são as 
bições mais elevadas de um devoto de Krsna. Talvez os devotos 
do Senhor Visnu aspirem a uma posição em Vaikunthaloka, mas 
O devoto de Krsna jamais deseja sequer as facilidades de Vaikuntha; 
quer regressar a Goloka Vrndàvana e associar-se com o Senhor 
na e participar de Seus passatempos eternos. Qualquer felicidade 
naterial é como a água contida numa poça, ao passo que a felici- 
de espiritual eterna, desfrutada no mundo espiritual, é como um 
ano de néctar no qual o devoto deseja nadar. 
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VERSO 23 
a STA 


gi gar aa a | 
qua arar gar Ran 


sri-suka uváca 
iti bruvânãv anyonyam 
dharma-jijñasayd nrpa 
Yuyudhate mahã-viryãv. 
indra-vrtrau yudhàm pati 


Sri-Sukah uvàca—$ri Sukadeya Gosvámi disse; ¡ti—assim; bruva- 
nau-—falando; anyonyam-—um para o outro; dharma-jijñasaya—com 
o.desejo de conhecer o princípio religioso supremo e definitivo (ser: 
vico devocional); arpa—ó rei; yuyudhate—lutaram; maha-viryau= 
ambos muito poderosos; indra—rei Indra; vrtrau—e Vrtrásura; 
Yudhãm pati-—ambos grandes comandantes militares. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosyâmi disse: Mesmo no campo de batalha, Vrtra- 
sura €0 rei Indra falaram sobre o serviço devocional, e depois, por 
uma questão de dever, recomeçaram a luta. Meu querido rei, ambos 
eram grandes lutadores e tinham poderes iguais. 


VERSO 24 


mea gh 23: Al 
a fa ira MR RN 


avidhya parigham vrtrah 
kàrsnayasam arindamah 

indraya prahinod ghoram 
vama-hastena mürisa 


avidhya—girando; parigham—a maca; vrtrah—Vrtrasura; karsna- 
ayasam-—feita de ferro; arim-damah—que era capaz de subjugar seu 


“Verso 26] A morte gloriosa de Vrtrásura 561 


inimigo; indraya—contra Indra; prahinot—arremessou; ghoram— 
muito pavorosa; vama-hastena—com sua máo esquerda; marisa—ó 
melhor dos reis, Maháraja Pariksit. 


TRADUCAO 
ó Maharaja Pariksit, Vrtrásura, que tinha toda a capacidade de 
subjugar seu inimigo, pegou de sua maça de ferro, girou-a, dirigiu-a 
para Indra e então arremessou-a contra ele com sua mão esquerda. 





VERSO 25 


as ue tha mio seiva | 
fer ga At a gado URU 


sa tu vrtrasya parigharn 
karam ca karabhopamam 

ciccheda yugapad devo 
vajrena sata-parvana 


sah—ele (rei Indra); tu—entretanto; vrtrasya—de Vrtrasura; 
righam—a maga de ferro; karam—sua máo; ca—e; karabha- 
upamam-—tão forte como a tromba de um elefante; ciccheda—des- 
pedacou; yugapar—simultaneamente; devah— Senhor Indra; vajre- 
na—com o raio; sata-parvanã-—tendo cem juntas. 
p 





TRADUÇÃO 
Com seu raio chamado Sataparvan, Indra, de um só golpe, des- 
pedaçou a maça e a mão esquerda de Vrtrasura. 
le 


h 

" VERSO 26 
e 

+ 


aras qii RASE | 
farian ia: a aA afa a: RRI 


dorbhyam utkrtta-mulabhyam 
babhau rakta-sravo surah 

chinna-pakso yatha gotrah 
khad bhrasto vajrina hatah 
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dorbhyam—dos dois bragos; utkrtta-malabhyam—cortados bem 
na raiz; babhau—estava; rakta-sravah—sangrando profusamente; 
asurah—Nrtrásura; chinna-paksah—cujas asas estáo cortadas; yatha= 
assim como; gotrah—uma montanha; khat—do céu; bhrastah— 
caindo; vajrinã—por Indra, o portador do raio; hatah—golpeada, 


TRADUÇÃO 
Vrtrásura, sangrando profusamente, com os dois braços cortados 
pela raiz, parecia muito belo, lembrando uma montanha voadora 
cujas asas foram despedaçadas por Indra. 


SIGNIFICADO 
Pela afirmação deste verso, parece que, às vezes, existem monta- 
nhas voadoras e que suas asas são cortadas pelo raio de Indra. O 
enorme corpo de Vrtrâsura parecia uma dessas montanhas. 


VERSOS 27—29 


mam ato ad ga T 0 
send es urit eit fed s 1 
arma. RAEE RO 
durfir: espere AE | 
aRar maena RAT NCI 
Rif maia ai robert neq 
ana wo AAA GO AREA RA 


mahà-prüno mahà-viryo 
mahã-sarpa iva dvipam 

krtvadharárm hanum bhümau 
daityo divy uttarâm hanum 

nabho-gambhira-vaktrena 
leliholbana-jihvayã 


damstrabhih kala-kalpábhir 
grasann iva jagat-trayam 

atimãtra-maha-kaya 
aksipams tarasã girm 
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giri-rat pada-cariva 

padbhyam. nirjarayan mahim 
jagrãsa sa samásádya 

vajrinam saha-vàhanam 


“maha-pranah—muito grande em força corpórea; maha-viryah— 
mostrando poder extraordinário; maha-sarpah-—a maior serpente; 
como;  dvipam—um elefante; krtva—colocando; adharâm 
anum—a mandibula; bhímau—no, cháo; daityah—o0 «demónio; 
"divi—no céu; uttaram hanum—o- maxilar; nabhah—como o céu; 
ambhira—profunda; vaktrena—com sua boca; leliha—como uma 
pente; ulbana—medonha; jihvayd—com uma lingua; damstrá- 
ih—com dentes; kala-kalpabhih—exatamente como: o fatór tempo, 
ua morte; grasan-—devorando; iva—como se; jagat-trayam-—os trés 
"mundos; ati-mátra—muito alto; mahd-küyah—cujo corpo avanta- 
do; aksipan—fazendo estremecer; tarasü—com muita forca; giri 
ds montanhas; giri-rdi—as montanhas Himalaias; pâdacari-—mo- 
vendo-se sobre os pés; ¡va=como se; padbhyam-—com seus pés; 
rjarayan—esmagando; mahim—a superfície do mundo; jagrása— 
'oliu; sah—ele; samasadya—alcangando; vajrinam— Indra, o por- 
dor do raio; saha-vahanam—com seu carregador, o elefante. 


v TRADUCAO 
Vrtrásura era muito poderoso em força e influência físicas. Ele 
pôs sua mandíbula no chão e seu maxilar no céu. Sua boca tornou- 
muito profunda, como o próprio céu, e sua língua parecia uma 
grande serpente. Com seus dentes medonhos e fatais, parecia tentar 
devorar todo o Universo, Assumindo, assim, um corpo gigantesco, 
o grande demônio Vrtrásura fez estremecer até mesmo as monta- 
jas e começou a esmagar a superficie da Terra com seus pés, como 
sele fosse os Himalaias em marcha. Colocou-se diante de Indra 
e engoliu-o a ele e Airavata, seu carregador, assim como um píton 
enorme pode engolir um elefante. 


VERSO 30 
HUA GWISDBI ITA: gl 
af Ra ara: 13 ell 
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vrtra-grastam tam alokya 
saprajapatayah surâh 

hà kastam iti nirvinnàs 
cukrusuh samaharsayah 


vrtra-grastam—engolido por Vrtrásura; tam--a ele (Indra); alo- 
kya—vendo; sa-prajapatayah—com o Senhor Brahmá e outros pra- 
Japatis; surüh—todos os semideuses; Aü—que horror; kastam—que 
tribulacáo; ¡ti—assim; nirvinnah—estando muito taciturnos; cukru- 
suh—lamentaram-se; sa=maha=srsayah=com os grandes sábios. 


TRADUÇÃO 
Quando os semideuses, juntamente com Brahmã, outros prajá- 
patis e outras grandes pessoas santas, viram que Indra fora engolido 
pelo demônio, ficaram muito taciturnos. “Que horror!” lamenta- 
ram-se eles. “Que calamidade! Que calamidade!” 


VERSO 31 


3 HH qa: | 
died = 3 


nigtrno “py asurendrena 
na mamarodaran gatah 

mahâpurusa-sannaddho 
yogamáyá-balena ca 


nigirnah—engolido; api—emboray asura-indrena—pelo melhor dos 
demónios, Vrtrasura; na=náo; mamára—morreu; udaram—o ab. 
dómen; gatah—-alcancando; maha-purusa— pelo escudo do Senhor 
Supremo, Nárâyana; sannaddhah-=estando protegido; yoga-maya- 
balena==pelo poder místico que o“ próprio” Indra possuía; ca— 
também. 

TRADUÇÃO 

O escudo de Naráyana, o qual estava em poder de Indra, era idén- 
tico ao próprio Narayana, a Suprema Personalidade de Deus. Pro- 
tegido por esse escudo e pelo seu próprio poder místico, o rei Indra, 
embora tivesse sido engolido por Vrtrasura, nào morreu dentro do 
ventre do demónio. 
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VERSO 32 


fien asit egit oa ña a | 
sued fe ER ar 


bhitiva vajrena tat-kuksim 
niskramya bala-bhid vibhuh 

uccakarta sirah satror 
giri-Srngam ivaujasã 


wbhittvà—trespassando; vajrena—com o raio; tat-kuksim-—o-ab- 
'dômen de Vrtrásura; niskramya—saindo; bala-bhit—o que matou 
“o demônio Bala; vibhuh—o poderoso Senhor Indra; uccakarta— 
“cortou; sirah—a cabeça; satroh—do inimigo; giri-srrigam—-o pico de 
“uma montanha; iva—como; ojasã--com grande força. 


TRADUÇÃO 
Com o seu raio, o rei Indra, que também era extremamente pode- 
so, trespassou o abdômen de Vrtrāsura e escapuliu para o ambiente 
terno. Indra, o matador do demônio Bala, então, imediatamente, 
“cortou a cabeça de Vrtrâsura, a qual era tão grande como o pico 
de uma montanha. 


VERSO 33 


TERA TERRA: 
a a da: d 


IUe, 
o ste sme nam 


vajras tu tat-kandharam asu-vegah 
krntan samantat parivartamânah 
nyapátayat tavad ahar-ganena 
yo jyotisam ayane vartra-hatye 


1 »wdjraht—o raio; tu—mas; tat-kandharam—seu pescogo; üsu-vegah.— 
“embora muito veloz; krntan—cortando; samantüt—em todo o redor; 
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parivartamanah—girando; nyapatayat—fez com que caisse; tdval— 
tantos; ahah-ganena—por dias; yah—os quais; jyotisam—dos luzei- 
ros como o Sol e a Lua; ayane—no movimento por ambos os lados 
do equador; vartra-hatye—na hora adequada para matar Vrtrásura. 


TRADUÇÃO 

Embora o raio girasse em torno do pescoço de Vrtrasura com 
muita velocidade, para separar do corpo a sua cabeça, foi preciso 
um ano completo — 360 dias, o tempo em que o Sol, a Lua e outros 
luzeiros completam uma jornada setentrional e meridional. Depois, 
chegado o devido momento de Vrtrâsura ser morto, sua cabeça caiu 
ao chão. 

VERSO 34 


aqua qem faq 
dadia: aefa: | 


RRE 
sda aaa ae 


tada ca khe dundubhayo vinedur 
gandharva-siddhah samaharsi-sanghah 

vartra-ghna-lingais tam abhistuvana 
mantrair muda kusumair abhyavarsan 


tada—naquele momento; ca—também; khe—nos sistemas pla- 
netários superiores do céu; dundubhayah—os timbales; vineduh— 
percutiram; gandharva—os Gandharvas; siddhah—os Siddhas; sa- 
maharsi-sanghah—com a assembléia de pessoas santas; vartra-ghna- 
lingaih—celebrando a proeza daquele que matou Vrtrásura; /am-—a 
ele (Indra); abhistuvanah—louvando; mantraih=com vários mantras; 
muda—com grande prazer; kusumaih—flores; abhyavarsan—espar- 
giram. 

TRADUCAO 

Quando Vrtrásura foi morto, os Gandharvas e os Siddhas nos pla- 
netas celestiais, em júbilo, tocaram timbales. Com hinos védicos, 
eles celebraram a proeza de Indra, aquele que matou Vrtrásura, lou- 
vando Indra e, com grande prazer, jogaram sobre ele uma chuva 
de flores. 
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VERSO 35 


ea AAA | 
e MIES 


vrtrasya dehán niskrantam 
ütma-jyotir arindama 

pasyatam sarva-devânâm 
alokam samapadyata 


vrtrasya—de Vrtrâsura; dehat—do corpo; niskrântam-—saindo; 
ima-jyotih—a alma espiritual, que era tão brilhante como a reful- 
ncia Brahman; arim-dama-—ó rei Pariksit, subjugador dos inimi- 
pasyatam—estavam observando; sarva-devánam—enquanto 
odos os semideuses; alokam—a morada suprema, repleta da reful- 
léncia Brahman; samapadyata—alcangou. 


< TRADUÇÃO 

Ó rei Pariksit, subjugador dos inimigos, a centelha viva saiu então 

o corpo de Vrtrasura e regressou ao lar, regressou ao Supremo. 
quanto todos os semideuses observavam, ela entrou no mundo 
nscendental para tornar-se um associado do Senhor Sankarsana. 


IE 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanátha Cakravarti Thákura explica que Indra, e náo 


Vrtrâsura, foi realmente morto. Ele disse que, quando engoliu Indra 


e seu elefante carregador, Vrtrâsura pensou: **Agora matei Indra, 
portanto, não mais existe a necessidade de lutar. Então, vou voltar 
lar, voltar ao Supremo.” Assim, ele parou todas as suas ativida- 
des corpóreas e situou-se em transe. Aproveitando-se do silêncio do 
corpo de Vrtrásura, Indra trespassou o abdómen do demónio, €, 
ido ao transe de Vrtrásura, Indra foi capaz de escapulir para o 
meio externo. Enquanto isso, Vrtrasura estava em voga-samáâdhi, 
E portanto, embora o rei Indra quisesse degolá-lo, o pescoço do 
emônio era tão rijo que o raio de Indra levou 360 dias para des- 
açá-lo. Na verdade, o que Indra conseguiu degolar foi apenas 
corpo deixado por Vrtrâsura; o próprio Vrtrâsura não foi morto. 
Em sua consciência original, Vrtrásura retornou ao lar, retornou ao 
Supremo, para tornar-se um associado do Senhor Sankarsana. Aqui, 
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a palavra alokam significa o mundo transcendental, Vaikunthaloka, 
onde Sankarsana reside eternamente. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexta 
Canto, Décimo Segundo Capítulo, do Srimad-Bhàgavatam, intitu- 
lado “A morte gloriosa de Vrtrasura.'* 


CAPÍTULO TREZE 





O rei Indra é assolado 
pela reacáo pecaminosa 


| Este capítulo descreve o medo que tomou conta de Indra devido 
ao fato de ele ter matado um bráhmana (Vrtrásura), e, também, des- 
eve sua fuga e como foi salvo pela graca do Senhor Visnu. 
Quando todos os semideuses pediram-lhe que matasse Vrtrásura, 
“Indra recusou-se porque Vrtrásura era um brahmana. Todavia, os 
ideuses encorajaram Indra a náo ficar receoso de matá-lo porque 
Indra estava protegido pela Náráayana-kavaca, ou a própria Supre- 
Personalidade de Deus, o Senhor Náráyana. Basta ter contato 
um vislumbre do canto do nome de Nárâyana para que a pessoa 
ivre-se de todas as reações pecaminosas a que se arrisca quem mata 
ja mulher, uma vaca ou um brãhmana. Os semideuses aconselha- 
fam Indra a executar um sacrifício asvamedha, e Narãyana: ficaria 
isfeito com isto, pois.quem realiza tal sacrifício não se implica 
“em reações pecaminosas mesmo que mate todo o Universo. 
< Seguindo esta instrução dos semideuses, o rei Indra lutou com 
Vrtrásura, e, quando este foi morto, todos ficaram satisfeitos. O 
rei Indra, entretanto, como conhecia a posição de Vrtrâsura, não 
ficou nada satisfeito. Esta é a natureza de uma grande personalida- 
“de. Mesmo que adquira alguma opulência, uma grande personali- 
«dade sempre se sentirá envergonhada e contrita-caso a tenha obtido 
Imente.: Indra pôde entender que, por têr matadoum brâhma- 
ma, decerto ficara enredado em reacóes pecaminosas. Na verdade, 
ele percebeu que a reação pecaminosa personificada seguia em seu 
encalço, e, assim, tomado de pânico, corria de um lugar a outro, 
pensando em como livrar-se dos seus pecados. Ele dirigiu-se a 
'Manasa-sarovara, onde, sob a proteção da deusa da fortuna, meditou 
por mil anos. Durante este período, Nahusa, como representante 
de Indra, reinou sobre os planetas celestiais. Entretanto, infelizmente, 
ele deixou-se atrair pela beleza de Sacidevi, a esposa de Indra, e, 
devido ao seu desejo pecaminoso, teve que nascer como serpente em 
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sua vida seguinte. Mais tarde, com a ajuda de brahmanas e santos 
exímios, Indra executou um grande sacrifício, livrando-se, assim, 
das reações consequentes ao seu ato de matar um brahmana. 


VERSO 1 


ga sa 
A dia fim am fi | 
are ers seit feeds: | 02 
Sri-Suka uvaca 
vrtre hate trayo loka 
vina sakrena bharida 


sapala hy athavan sadyo 
vijvarã nirvrtendrivah 


sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; vrtre hare—quando 
Vrtrásura foi morto; trayah lokãh—os três sistemas planetários (su- 
perior, intermediário e inferior); vind—exceto; sakrena—Indra, que 
também é chamado de Sakra; bhari-da-—ó Maharaja' Pariksit, 
doador de grande caridade; sa-palah-—com os governantes dos vários 
planetas; hi—na verdade; abhavan—ficaram; sadyah—imediata- 
mente; vijvarah—sem medo da morte; nirvrta—muito satisfeitos; 
indriyah—cujos sentidos. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvam disse: Ó rei Pariksit, cuja tendéncia a fazer 
caridade é táo marcante, quando Vrtrásura foi morto, todas as dei- 
dades governantes e todas as demais pessoas dos trés sistemas pla- 
netários ficaram imediatamente satisfeitas e sentiram-se livres de 
problemas — quer dizer, todo mundo, exceto Indra. 


VERSO 2 
GRA 220 Gar: sem | 
aa ANAT: I I 


devarsi-pitr-bhütàni 
daitya devanugàh svayam 


rso 3] Indra é assolado pela reacáo pecaminosa sm 


pratijagmuh sva-dhisnyâni 
brahmesendradayas tatah 


deva—semideuses; rsi—grandes pessoas santas; pitr—os habitan- 


“tes de Pitrloka; bhitâni—e as outras entidades vivas; daityah—de- 


mónios; deva-anugah—os habitantes de outros planetas que seguem 
Os princípios dos semideuses; svayam-—por sua própria conta (sem 
pedir permissão a Indra); pratijagmuh—retornaram; sva-dhisnyüni— 
aos seus respectivos planetas e lares; brahma—Senhor Brahma; Tsa-— 
Senhor Siva; indra-adayah—e os semideuses encabeçados por Indra; 
tatah—em seguida. 
TRADUÇÃO 
Em seguida, os semideuses, as grandes pessoas santas, os habitan- 
es de Pitrloka e Bhútaloka, os demônios, os seguidores dos semi- 
uses, e também o Senhor Brahma, o Senhor Siva e os semideuses 
“subordinados a Indra regressaram todos a seus respectivos lares. Con- 
do, enquanto partiam, ninguém falou com Indra. 


SIGNIFICADO 
= Comrelação a isto, Srila Visvanâtha Cakravarti Thakura comenta: 


"brahmesendràdaya iti. indrasya sva-dhisnya-gamanam nopapadyate 
“vrtra-vadha-ksana eva brahma-hatyopadrava-prapteh. tasmaãt tata ity 
“anena mãnasa-sarovarad agatya pravartitad asvamedhat parata ¡ti 
vyakhyeyam. 


5 

O Senhor Brahmã, o Senhor Siva e os outros semideuses regressaram 
“a suas respectivas moradas, mas Indra não, pois ele estava pertur- 
bado com a sua atitude de ter matado Vrtrásura, que, de fato, era 
“um brãhmana. Após matar Vrtrásura, Indra foi ao lago Mánasa- 
“Sarovara para livrar-se das reações pecaminosas. Ao deixar o lago, 
ele executou um asvamedha-yajfia e, depois, regressou à sua própria 
morada. 

n VERSO 3 


fariam 
mead Aaa Wt 1 
area af Gm sc is 1 
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Srrrajovaca 
indrasyanirvrter hetum 
Srotum icchami bho mune 
yenásan sukhino devá 
harer duhkham kuto "bhavat 


sSrr-raja uvaca—o rei Pariksit perguntou; indrasya—do rei Indra; 
aniryrteh-—da tristeza; hetum—a razào; $rotum-—ouvir; icchami- 
desejo; bhoh-—ó meu senhor; mune—ó grande sábio, Sukadeva Go- 
svàmi; yena-—pela qual; asan—estavam; sukhinah--muito felizes; 
devah—todos os semideuses; hareh—de Indra; duhkham—tristeza; 
kutah—de onde; abhavat-=era: 





TRADUÇÃO 
Maharaja Pariksit perguntou a' Sukadeva Gosvâmi: Ó grande 
sábio, qual era a razão da infelicidade de Indra? Desejo ouvir a res- 
peito disto. Quando ele matou Vrtrāsura, todos os semideuses fica» 
ram extremamente felizes. Por que, então, o próprio Indra sentia-se 
infeliz? 








SIGNIFICADO 

Esta, evidentemente, é uma pergunta muito inteligente. Quando 
um demônio é morto, decerto todos os semideuses ficam felizes. Con- 
tudo, neste caso, quando todos os semideuses ficaram felizes devido 
ao fato de Vrtrásura ter sido morto, Indra estava infeliz. Por qué? 
Pode-se sugerir que Indra estava infeliz porque sabia que matara 
um grande devoto bràhmana. Externamente, Vrtrásura parecia um 
demónio, porém, internamente, era um grande devoto e, portanto, 
um grande bráhmana. 

Nesta passagem, indica-se claramente que, alguém que absoluta- 
mente não é demoníaco, tal como Prahlada Maharaja e Bali Mahá- 
rãja, pode externamente ser um demônio ou nascer em família de 
demônios. Portanto, em termos de verdadeira cultura, ninguém deve 
ser considerado semideus ou demônio simplesmente de acordo com 
o nascimento. Em seu comportamento enquanto lutava com Indra, 
Vrtrāsura provou ser um grande devoto da Suprema Personalidade 
de Deus. Mais ainda, logo que terminou de lutar com Indra, e, apa- 
rentemente, foi morto, Vrtrâsura entrou em Vaikunthaloka para 
tornar-se um associado de Sankarsana. Indra sabia disto, e, portanto, 
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tava triste porque matara esse demónio, que, de fato, era um vais- 
iva ou brühmana: 

'O vaisnava já é brahmana, embora o brahmana não seja neces- 
iamente um vaisnava. O Padma Purâna diz: 


sat-karma-nipuno vipro 
mantra-tantra-visaradah 

avaisnavo gurur na syad 
vaisnavah $va-paco guruh 


Iguém pode ser bráhmana em termos de sua cultura e familia e pode 
entendido em conhecimento védico (mantra-tantra-visaradah), 

rém, se ele náo for vaisnava, não poderá ser um guru. Isto quer 
r que um brühmana hábil não é necessariamente um vaisnava, 
um vaisnava já é brahmana. Um milionário pode mui facilmente 
uir centenas e milhares de dólares, mas uma pessoa com cente- 
e milhares de dólares não é necessariamente um milionário. 

rtrâsura era um vaisnava perfeito, e, portanto, também era um 
mana. 


VERSO 4 


ATA TA 
añada a a añ d 
ada 7 A UI 9 


sri-suka uvaca 
vrtra-vikrama-samvignah 
sarve devah saharsibhih 
tad-vadhüyürthayann indram 
naicchad bhito brhad-vadhàt 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; vrtra—de Vrtrá- 

ira; vikrama—devido ás atividades poderosas; samvignüh—estan- 
lo cheios de ansiedade; sarve—todos; devah—os semideuses; saha 
ibhih—com os grandes sábios; tat-vadhaya—para que fosse morto; 

'hayan—pediram; indram—Indra; na aicchat—recusou; bhrtah— 
lendo medo; brhat-vadhàr—de matar um brahmana. 
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TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami respondeu: Ao sentirem-se perturbados 
com o poder extraordinário de Vrtrasura, todos os grandes sábios 
e semideuses haviam-se reunido para pedir a Indra que o matasse, 
Indra, entretanto, temendo matar um bráhmana, recusou-se q 
atender-lhes o pedido. 


VERSO 5 
sa sm 


Aaa a 
farra e SN 


indra uvāca 
stri-bhü-druma-jalair eno. 
visvarüpa-vadhodbhavam 
vibhaktam anugrhnadbhir 
vrtra-hatyüm kva- mürjmy aham 


indrah uvàca—o rei Indra respondeu; stri—pelas mulheres; b/tits- 
pela terra; druma—pelas árvores; jalaih—e pela água; enah—este 
(pecado); visvarapa—de Visvarúpa; vadha—do exterminio; udbha- 
vam—decorrente; vibhaktam—dividido; anugrhnadbhih—mostrando 
O seu favor (para mim); vrtra-hatyáam—o exterminio de Vrtra; kva— 
como; márjmi—livrar-me-ei; aham—eu. 


TRADUCAO 
O rei Indra respondeu: Quando matei Visvarúpa, recebi avultadas 
reações pecaminosas, mas fui favorecido pelas mulheres, pela terra, 
pelas árvores e pela água, com quem pude dividir o pecado. Mas 
agora, se eu matar Vrtrâsura, outro brâhmana, como conseguirei 
livrar-me das reações pecaminosas? 


VERSO 6 


AIR ITA 


ARAU RA | 
fa a a aa LE 
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9 Sri-Suka uvaca 
” rsayas tad upakarnya 
a mahendram idam abruvan 
h yajayisyama bhadram te 
le hayamedhena ma sma bhaih 
» 
= SrFSukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; rsayah—os grandes 
“sábios; tat—isto; upakarnya— ouvindo; maha-indram—ao rei Indra; 
vidam—isto; abruvan—falaram; yajayisvamah—executaremos um 
«grande sacrificio; bhadram—=boa fortuna; te—para ti; hayamedhe- 
“na—pelo sacrifício de cavalo; ma sma bhaih—náo temas. 
h 
TRADUÇÃO 
| Sm Sukadeva Gosvamidisse: Ouvindo sto, os grandes sábios res- 
ponderam ao rei Indra: “Ó rei dos céus, desejamos-te toda a boa 
fortuna. Não temas. Executaremos um sacrifício asvamedha para 
livrar-te de todo pecado em que possas incorrer devido ao fato de 
matares um brâhmana. 


VERSO 7 


Tug gel AAA | 
EA ARO its star 05 d 


hayamedhena purusari 
paramütmànam isvaram 

istvã nãrâyanam devam 
moksyase “pi jagad-vadhàt 


+ hayamedhena—mediante o sacrifício conhecido como asvamedha; 
“purusam—a Pessoa Suprema; paramãtmânam-—a Superalma; Tóva- 
“ram—o controlador supremo; istva-—adorando; nãrãyanam-—Senhor 
- Náráyana; devam—o Senhor Supremo; moksyase—serás liberado; 
“api—mesmo; jagat-vadhat-—do pecado de matar o mundo inteiro. 
v 
TRADUCAO 

Eos rsis prosseguiram: Ó rei Indra, se quem executa um sacrifício 
.a$vamedha e, portanto, satisfaz a Suprema Personalidade de Deus, 
“que é a Superalma, o Senhor Nãrãyana, o controlador Supremo, 
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pode livrar-se até mesmo das reacóes pecaminosas decorrentes de 
matar o mundo inteiro, que falar, entáo, de livrar-se das reacóes 
decorrentes do fato de matar um demónio como Vrtrásura? 


VERSOS 8—9 


aa fia I 


KC ARA aT Sra ie en AA IC] 
quam enr 


feed | 
cai amet d 
aa A RR 11 SM 


brahma-hà pitr-hà go-ghno 
matr-hacarya-haghavan 

svadah pulkasako vàpi 
Suddhyeran yasya kirtanat 


tam asvamedhena maha-makhena 
sraddhanvito 'smabhir anusthitena 

hatvüpi sabrahma-caracarar tvari 
na lipyase kirh khala-nigrahena 


brahma-hà—aquele que matou um brahmana; pitr-hà—aquele que 
matou seu pai; go-ghnah—aquele que matou uma vaca; mátr-ha— 
aquele que matou sua máe; acarya-ha—aquele que matou seu mestre 
espiritual; agha-van—tal pessoa pecaminosa; sva-adah—um come- 
dor de cachorro; pulkasakah—um candala, aquele que é inferior a 
um Sadra; vá—ou; api—mesmo; suddhyeran—pode purificar-se; 
yasya—de quem (Senhor Narayana); ATrranat—de cantar o santo 
nome; tam—a Ele; asvamedhena-—pelo sacrifício asvamedha; maha- 
makhena—0o mais elevado de todos sacrifícios; Sraddha-anvitah-—com 
fé; asmabhih—por nós; anusthitena—conduzido ou administrado; 
hatva—matando; api—mesmo; sa-brahma-cara-acaram—todas as en- 
tidades vivas, incluindo os brahmanas; tvam—tu; na—náo; lipyase— 
te contaminas; kim—que, entáo; khala-nigrahena—=matando um de- 
mónio perturbador: 
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z TRADUÇÃO 
- Aquele que matou um brâhmana, aquele que matou uma vaca ou 
aquele que matou seu pai, mãe ou mestre espiritual pode livrar-se 
imediatamente de todas as reações pecaminosas pelo simples fato 
cantar o santo nome do Senhor Nárâyana. Outras pessoas peca- 
nosas, tais como os comedores de cachorro e os candálas, que 
inferiores aos $údras, também podem livrar-se através deste mé- 
todo. Mas és um devoto, e ajudar-te-emos executando o grande sa- 
io de cavalos. Se satisfizeres o Senhor Nàràyana dessa maneira, 
por que terias que ficar com medo? Com isso, conseguirás tornar-te 
livre mesmo que mates o Universo inteiro, incluindo os brâhmanas. 
Que dizer, então, de tua impunidade ao matar um demônio pertur- 
bador como Vrtrásura? 
in! 
R^ SIGNIFICADO 
Está dito no Brhad-visnu Purana: 
pn 
5 nàmno hi yàvati saktih 
papa-nirharane hareh 
tavat kartum na saknoti 
pütakam páàtaki narah 





Afirma-se, também, no Prema-vivarta de Jagadânanda Pandita: 


eka krsna-name papira yata papa-ksaya 
bahu janme sei papt karite naraya 


Mm 
Isto quer dizer que, cantando uma só vez'o santo nome do Senhor, 
as reações de que a pessoa pode se livrar são tantas que superam 
O número de reações aos pecados que ela jamais possa imaginar 
cometer. O santo nome é tão potente espiritualmente que basta que 
alguém cante o santo nome para que ele possa livrar-se das reações 
de todas as atividades pecaminosas. Que, então, dizer daqueles que 
cantam o santo nome regularmente ou adoram 'a Deidade regular- 
mente? Para esses devotos purificados, ficar livre da reação peca- 
minosa está mais do que garantido. Contudo, isso não significa que 
alguém deve intencionalmente cometer atos pecaminosos e julgar-se 
livre das reações porque está cantando o santo nome. Tal mentali- 
“dade é uma das mais abomináveis ofensas aos pés de lótus do santo 
nome. Namno balad yasya hi pãpa-buddhih: decerto que o santo 
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nome do Senhor tem a potência de neutralizar todas as atividades 
pecaminosas, mas, se alguém repetida e intencionalmente comete 
pecados enquanto canta o:santo nome, torna-se muito condenável. 

Esses versos mencionam os autores de vários atos pecaminosos. 
No.Manu-samhita, constam os seguintes nomes. O filho gerado por 
um brahmana e nascido do ventre de uma mãe sidra chama-se 
parasava ou nisada, um caçador habituado a roubar. O filho- gerado 
por umnisâda no ventre-de uma mulher súdra chama-se pukkasa: 
Uma criança gerada por um ksatriva no ventre da filha de um sidra 
chama-se ugra. Uma criança gerada por um sadra no ventre da filha 
de um Asatriva chama-se ksattã. Uma criança gerada por um ksatriva 
no: ventre: de uma mulher de-classevinferior chama-se svada,; ou 
comedor de cachorro. Toda essa progênie é considerada extremas 
mente pecaminosa, mas o santo nome da Suprema Personalidade 
de Deus é tão forte que todos eles podem purificar-se pelo simples 
fato de cantar o mantra Hare Krsna, 

A todos, sem levar em conta nascimento ou família, o movimen 
to Hare Krsna oferece a oportunidade de purificarem-se. Como se 
confirma no Srimad-Bhagavatam (2.4.18): 


kirüta-hünandhra-pulinda-pulkasa 
übhira-Sumbhà yavanàh khasadayah 

ye 'nye ca püpà yad-apasrayasrayah 
sudhyanti tasmai prabhavisnave namah 


**Os Kirátas, os Hünas, os Andhras, os Pulindas, os Pulkasas, os 
Abhiras, os Sumbhas, os Yavanas, os membros das:raças Khasa, 
e até mesmo outras pessoas entregues a atos pecaminosos podem 
purificar-se refugiando-se nos devotos do Senhor, pois Ele é o poder 
supremo. Que se me permita oferecer-Lhe minhas respeitosas reve- 
rências.”” Mesmo todas essas pessoas pecaminosas certamente podem 
ser purificadas se aceitarem a orientação de um devoto puro e can- 
tarem o santo nome do Senhor. 

Nesta passagem, os sábios encorajam o rei Indra a matar Vrtrà- 
sura, mesmo com o risco de ele incorrer.em brahma-hatyà, o exter- 
mínio de um brahmana, e garantem livrá-lo das reagóes pecaminosas 
executando um asvamedha-yajña. Todavia, essa expiacáo delibera- 
damente premeditada náo pode aliviar quem executa atos pecami- 
nosos. Isto será visto nos próximos versos. 
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VERSO 10 


diga sas 
v4 asia ivan l 
ame EA afirmam AA Me 


Sri-Suka uvaca 
evam sancodito viprair 
marutvàn ahanad ripum 
brahma-hatyà hate tasminn 
asasada vrsakapim 


sSrr-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; evam-—assim; 
sancoditah—sendo encorajado; vipraih-—pelos brahmanas; marut- 
vân—lIndra; ahanat-—matou; ripum-—seu inimigo, Vrtrâsura; brahma- 
hatya-—a reação pecaminosa decorrente do extermínio de um brah- 
mana; hate-—foi morto; tasmin— quando ele (Vrtrâsura); asasada-— 
recaiu sobre; vrsakapim-—Indra, que também se chama Vrsakapi. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Encorajado pelas palavras dos sábios, 
Indra matou Vrtrâsura, e, quando acabou de fazê-lo, a reação pe- 
caminosa decorrente do extermínio de um brahmana [brahma-hatyã) 
recaiu sobre ele. 


Após matar Vrtrâsura, Indra não pôde impedir a brahma-hatya, 
ou reações pecaminosas em que incorre aquele que mata um brãh- 
mana. Noutra ocasião, impelido pela ira momentânea, ele matara 
um brahmana, Visvarúpa, porém, dessa vez, seguindo o conselho 
dos sábios, ele deliberadamente matou outro brâhmana. Portanto, 


“a atual reação pecaminosa seria bem maior. Indra nào póde livrar- 


se da reação simplesmente executando sacrifícios de expiação. Ele 
teve que submeter-se a uma rigorosa série de reações pecaminosas, 
e, quando libertou-se através desse seu:sofrimento, os brahmanas 
permitiram que ele realizasse o sacrifício de cavalos. Quem planeja 
executar atos pecaminosos apoiando-se na força do cantar do santo 
nome do Senhor ou valendo-se de prayascitta, expiação, não pode 
obter nenhum alívio, mesmo que sejam Indra ou Nahusa. Nahusa 
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substituía Indra, enquanto este, ausente dos céus, perambulava de 
um a outro canto, tentando livrar-se de suas reações pecaminosas. 


VERSO 11 


aa a aña | 
iaa gara sit pt: t? 


tayendrah smüsahat taparn 
nirvrtir namum avisat 

hrimantam vacyatar praptam 
sukhayanty api no gunah 


taya—devido a essa ação; indrah—rei Indra; sma—na verdade; 
asahat—sofreu; ' tâpam-—miséria; nirvrtih—felicidade; na—não; 
amum-—nele; avisat—entrou; hrimantam—alguém que fica envergo- 
nhado; vácyatam—má fama; praptam—obtendo; sukhayanti—dá o 
prazer; api—embora; no—náo; gundh—boas qualificacóes, tais como 
possuir opulência. 





TRADUÇÃO 
Seguindo o conselho dos semideuses, Indra matou Vrtrásura, mas 
sofreu devido a esse assassínio pecaminoso. Embora os outros semi- 
deuses ficassem felizes, ele não pôde obter felicidade com a morte 
de Vrtrüsura. As outras boas qualidades de Indra, tais como tole- 
rância e opulência, interpunham-se a seu sofrimento. 





SIGNIFICADO 
Mesmo que seja dotado de opulência material, ninguém pode ser 
feliz cometendo atos pecaminosos. Indra póde ver que isto é verda- 
de. As pessoas começaram a blasfemá-lo, dizendo: “A troco de 
desfrutar de felicidade material celestial, essa pessoa matou um brah- 
mana.” Portanto, apesar de ser o rei dos céus e desfrutar de opu- 
léncia material, Indra vivia infeliz devido às acusações da populança 


VERSOS 12—13 


at acatar retos o 
SEM RAR AAA Il 
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fara fera Ra! 
draga adi wie 131 


tam dadarsanudhavantim 
cândalim iva rapinim 

jarayã vepamânangim 
vaksma-grastâm asrk-patam 


viktrya palitan kesams 
tistha tistheti bhüsinim 

mina-gandhy-asu-gandhena 
kurvatim mürga-düsanam 


tâm—a reação pecaminosa; dadarsa—ele.viu; anudhavantim— 
perseguindo; cândalim—uma mulher de classe inferior; iva—como; 
rúpinim—assumindo a forma; jarayã-—devido à decrepitude; vepa- 
mãna-angim-—cujos membros corpóreos tremiam; vaksma-grastam— 
acometida de tuberculose; asrk-patâm-—cujas roupas estavam cober- 
tas de sangue; vikirya—desgrenhados; palitan—grisalhos;kesan— 
cabelos; tistha tistha—espera, espera; iti—assim; bhüsinim-— 
mando; mina-gandhi—o cheiro de peixe; asu—cuja respiração; 
gandhena—pelo odor; kurvatim—provocando; máàrga-düsanam—a 
poluição da rua inteira. 





TRADUÇÃO 
Indra viu a reação pecaminosa personificada perseguindo-o, pa- 
recendo-se com uma mulher candãla, uma mulher de classe inferior. 
Ela tinha aspecto de decrepitude, e todos os membros de seu corpo 
tremiam. Porque estava acometida de tuberculose, seu corpo e suas 
roupas estavam cobertos de sangue. Exalando um insuportável odor 
de peixe que poluía a rua inteira, ela gritava por Indra: “Espera! 


Espera!” 


SIGNIFICADO 
Quando alguém sofre de tuberculose, freqiientemente vomita 
sangue, o que faz com que suas roupas fiquem ensangiientadas. 
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VERSO 14 


Aaa as aaa A 1 
agi fat qui TE A ATAR dull 


nabho gato disah sarváh 
sahasrakso visampate 

pràg-udicim disam tirnam 
pravisto nrpa mânasam 


nabhah—ao céu; gatah—indo; disah-—pelas direções; sarvah— 
todas; sahasra-aksah—=Indra, que é dotado com mil olhos; visam- 
pate—ó rei; prak-udicim—á nordeste; disam-diregáo; tirnam-—mui 
rapidamente; pravistah—entrou; nrpa—ó rei; mánasam—no lago 
conhecido como Mánasa-sarovara. 





TRADUCAO 
Ó rei, Indra primeiramente fugiu para o céu, mas lá também viu 
que a mulher, que era o0 pecado personificado, perseguia-o. Essa 
bruxa ia aonde quer que ele fosse. Por fim, ele precipitou-se para 
o Nordeste e entrou no lago Mánasa-sarovara. 


VERSO 15 


A AMAIA: 
asa aaa | 
QUO ARAÑAS: 
mfra spar fite 109 «11 


sa üvasat puskara-nüla-tantün 
alabdha-bhogo yad ihügni-dütah 

varsâni sahasram alaksito "ntah 
sañicintayan brahma-vadhãd vimoksam 


sah—ele (Indra); avasat—vivia; puskara-nãla-tantiin—no entrela- 
çamento das fibras de um caule de lótus; alabdha-bhogah—não 
obtendo nenhum conforto material (praticamente baldo de todas as 
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necessidades materiais); yat—o qual; iha—aqui; agni-dütah—o men- 
sageiro, o deus do fogo; varsâni—anos celestiais; sahasram—mil; 
alaksitah—invisivel; antah-—dentro de seu coração; saricintayan— 
sempre pensando em; brahma-vadhat—de ter matado um brühmana; 
vimoksam—libertar-se. 


TRADUÇÃO 

Sempre pensando em como poderia libertar-se da reação pecami- 
nosa de ter matado um bràhmana, o rei Indra, invisível a todos, viveu 
no lago por mil anos, onde ficou nas fibras sutis de um caule de 
lótus. O deus do fogo costumava levar-lhe sua parte de todos os 
vajhias, mas, porque o deus do fogo temia entrar na água, Indra pra- 
ticamente sofria de inanição. 





VERSO 16 


mfa age TUR 


¿aan mae 
Aake afz 12811 


tavat trinakam nahusah: sasasa 
vidya-tapo-yoga-balanubhavah 

sa sampad-aisvarya-madandha-buddhir 

nitas tirascâm gatim indra-patnya 


tavat—durante esse tempo; trinakam—o planeta celestial; nahu= 
$ah—Nahusa; sasüsa—governou; vidya—de educação; tapah—de 
austeridades; yoga—de poder místico; bala—e de força; anubha- 
vah—sendo provido; sah—ele (Nahusa); sampat—de tanta riqueza; 
aisvarya—e opuléncia; mada—pela loucura; andha—cega; buddhih— 
sua inteligência; nitah—foi trazido; tirascim—de uma: serpente; 
gatim—ao destino; indra-patnya—pela esposa de Indra, Sacidevi. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o rei Indra vivia na água, envolvido no caule do lótus, 
Nahusa, devido a seu conhecimento, austeridade e poder místico, 
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estava em condicóes de governar o reino celestial. Nahusa, entre- 
tanto, cego e enlouquecido pelo poder e pela opuléncia, fez à esposa 
de Indra propostas indesejáveis, pois queria desfrutar dela. Por isso, 
Nahusa foi amaldicoado por um brahmana e, mais tarde, tornou-se 
uma serpente. 





VERSO 17 


am fa 
ARA: | 

qe a a 
añ rra 112011 


tato gato brahma-giropahúta 
rtambhara-dhyana-nivaritaghah 
papas tu digdevatayã hataujas 
tam nabhyabhad avitam visnu-patnyã 


tatah—depois disso; gatah—tendo ido; brahma—dos brahmanas; 
gira—pelas palavras; upahtitah—sendo convidado; rtambhara—no 
Senhor Supremo, que mantém'a verdade; dhyana=—pela meditação; 
nivarita—cerceado; aghah-=cujo pecado; papah—a atividade peca- 
minosa; tu—então; dik-devatayã-—pelo semideus Rudra; hata-ojàh— 
com todo o poder diminuído; tam-—a ele (Indra); na abhyabhüt— 
não pôde dominar; avitam-— estando protegido; visnu-patnya—pela 
esposa do Senhor Visnu, a deusa: da fortuna. 





TRADUÇÃO 

Os pecados de Indra foram amenizados pela influência de Rudra, 
o semideus responsável de todas as direções. Porque Indra era pro- 
tegido pela deusa da fortuna, a esposa do Senhor Visnu, que reside 
nas ramagens dos lótus do lago Mãnasa-sarovara, os pecados de 
Indra não puderam afetá-lo. Enfim, porque adorou estritamente o 
Senhor Visnu, Indra foi libertado de todas as reações de seus atos 
pecaminosos: Então, chamado de volta aos planetas celestiais pelos 
brahmanas, ele foi reinstalado em sua posicáo. 
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VERSO 18 


ds asa aa ama 1 
ARRE: EmA alta 


tam ca brahmarsayo 'bhyetya 
hayamedhena bharata 

yathavad diksayañ cakruh 
purusürüdhanena ha 


tam—a ele (o Senhor Indra); ca—e; brahma-rsayah—os grandes 
santos e brahmanas; abhyetya—aproximando-se; hayamedhena—com 
um sacrifício asvamedha; bharata—6 rei Pariksit; yathavat—de acor- 
do com as regras e regulações; diksayâm cakruh—iniciaram; purusa- 
Aradhanena—que consiste na adoragáo de Hari, a Pessoa Suprema; 
ha—na verdade. 





TRADUÇÃO 


Ó rei, quando o Senhor Indra alcançou os planetas celestiais, os 
santos brāhmanas aproximaram-se dele e adequadamente iniciaram- 
no num sacrificio de cavalos [asvamedha-yajñal, que se presta a sa- 
tisfazer o Senhor Supremo. 


VERSOS 19—20 


amA g aiana | 

a mr AR A ju 

ad GA umen qu | 
AA AA A MFA liol 


athejyamáne puruse 
sarva-devamayâtmani 

asvamedhe mahendrena 
vitate brahma-vadibhih 


sa vai tvastra-vadho bhúyan 
api püpa-cayo nrpa 

nitas tenaiva Sünyaya 
nihàra iva bhanuna 





































































































586 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 13 


atha—portanto; ijypamane—quando adorou; puruse—a Suprema 
Personalidade de Deus; sarva—todos; deva-maya-dtmani—a Su: 
peralma e mantenedor dos semideuses; asvamedhe—através do 
asvamedha-yajña; maha-indrena—pelo rei Indra; vitate—sendo di 
rigido; brahma-vadibhih—pelos santos e brahmanas entendidos em 
conhecimento védico; sah-—este; vai——na verdade; tvastra-vadhah—o 
extermínio de Vrtrâsura, o filho de Tvastã; bhiyat —pode ser; api— 
embora; pãpa-cayah—grande quantidade de pecados; nrpa—ó rei; 
nitah—foi reduzida; tena—por aquele (sacrifício de cavalo); eva— 
decerto; siinyaya—a nada; niharah—neblina; iva—como; bhünunü— 
pelo sol brilhante. 








TRADUÇÃO 
O sacrifício de cavalos executado pelos santos bráhmanas afastou 
de Indra a reação de todos os seus pecados porque, nesse sacrifício, 
ele adorou a Suprema Personalidade de Deus. Ó rei; embora ele ti- 
vesse cometido um ato pecaminoso muito grave, o sacrifício anulou 
ediatamente esse seu pecado, assim como a alvorada brilhante 
a a neblina. 








VERSO 21 


a aña aaa 
farra MARA: | 

ea gal gu 
Aa ENT: 112211 


sa vajimedhena yathoditena 
vitâyamânena marici-misraih 

istvadhiyajnam purusam purânam 
indro mahán àsa vidhüta-pápah 


sah—ele (Indra); vajimedhena—pelo sacrificio asvamedha; yatha— 
assim como; uditena—descrito; vitayamanena—sendo realizado; 
marici-misraih—pelos sacerdotes encabecados por Marici; ¡stvd— 
adorando; adhiyajñam—a Suprema Superalma; purusam puránam= 
a Personalidade de Deus original; indrah—o rei Indra; mahan—ado: 
rável; asa—tornou-se; vidhita-papah—estando livre de todas as 
reações pecaminosas. 
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TRADUÇÃO 
O rei Indra foi favorecido por Marici e por outros grandes sábios. 
Eles executaram o sacrifício precisamente conforme as regras e re- 
gulações, adorando a Suprema Personalidade de Deus, a Superal- 
ma, a pessoa o! al. Assim, Indra conseguiu reaver sua elevada 
posição e todos voltaram a lhe prestar honras. 





VERSOS 22—23 


gm WERT TRA] 

marea eia 

AA and 
NE fiai agaa: RRN 


da AAAS 


mi ae aai 
fi aaa MBA MIRA 


idam mahãkhyânam asesa-papmanâm 
praksülanam tirthapadünukirtanam 

bhakty-ucchrayam bhakta-jananuvarnanarn 
mahendra-moksam vijayam marutvatah 


patheyur akhyânam idam sadã budhah 
srnvanty atho parvani parvanindriyam 

dhanyam yasasyam nikhilagha-mocanam 
ripunjayam svasty-ayanam tathayusam 


idam—este; mahàü-ükhyanam— grande acontecimento histórico; 
asesa-papmanam—de número ilimitado de atos pecaminosos; prak- 
salanam—livrando-se; tirthapada-anukirtanam—glorificando a Su- 
prema Personalidade de Deus, conhecido como Tirthapada; 
bhakti—do servico devocional; ucchrayam—no qual há um aumen- 
to; bhakta-jana—os devotos; anuvarnanam—descrevendo; maha- 
indra-moksam—-a liberacào do rei dos céus; vijayam—a vitória; 
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marutvatah—do rei Indra; patheyult—devem ler; akhyanam—nar 

racáo; idam-—esta; sada—sempre; budhah—sábios eruditos; $ravan: 

ti—continuar a ouvir; atho—também; parvani parvani—por ocasião 
dos grandes festivais; iridrivam-— que torna os sentidos aguçados; 
dhanyam--traz riquezas; yasasyam—traz fama; nmikhila—todos; 
agha-mocanam-—livrando dos pecados; ripum-jayam-—faz a pessoa 
triunfar sobre seus inimigos; svasti-ayanam—traz boa fortuna para 
todos; tathda—assim também; ayusam—longevidade. 





TRADUCAO 
Nesta magnífica narrativa, há glorificação à Suprema Personali- 
dade de Deus, Nárâyana; afirmações sobre a grandeza do serviço 
devocional; de: o de devotos como Indra e Vrtrásura; e afirma- 
ções sobre como foi que Indra libertou-se da vida pecaminosa e saiu 
vitorioso na luta com os demônios. Quem compreende este incidente 
livra-se de todas as reações pecaminosas- Portanto, aconselha-se que 
os eruditos sempre leiam esta narração. Se alguém assim proceder, 
tornar-se-á hábil nas atividades dos sentidos, sua opulência aumen- 
tará, e sua reputação se espalhará, Essa pessoa também libertar-se-á 
de todas as reações pecaminosas, derrotará todos os seus inimigos, 
e a duração de sua vida aumentará. Porque esta narração é auspi- 
a em todos os aspectos, os sábios eruditos regularmente ouvem-na 

e repetem-na em todos os dias festivos. 














Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“O rei Indra é assolado pela reação pecaminosa."* 





CAPÍTULO: QUATORZE 


A lamentação do rei Citraketu 


Neste Décimo Quarto Capítulo, Pariksit Maharája pergunta a seu 
mestre espiritual, Sukadeva Gosvami, como é que um demônio da 
espécie de Vrtrásura pôde tornar-se um devoto grandioso. Neste en- 
sejo, faz-se uma análise da vida anterior de Vrtrasura. Isto envolve 
a história de Citraketu e como, depois da morte de seu filho, ele 
se deixou arrastar, pela lamentação. 

Entre muitos milhões de entidades vivas, o número de seres hu- 
manos é extremamente diminuto, e entre. os seres humanos que 
realmente são religiosos, poucos são os que anseiam libertar-se da 
existência material. Entre muitos milhares de pessoas que desejam 
aliviar-se da existência material, talvez uma consiga livrar-se da as- 
sociação de pessoas indesejáveis ou fique livre da contamina 
terial. E entre muitos milhões dessas pessoas.liberadas, pode serque 
uma se torne devoto do Senhor Naráyana. Portanto, esses devotos 
são extremamente raros. Como bhakti, serviço. devocional, não é 
vulgar, Pariksit Maháraja ficou:surpreso de:que um asura pudesse 
elevar-se à sublime posição de devoto. Tendo dúvidas, Pariksit 
Maharaja perguntou a Sukadeva Gosvâmi, que então descreveu 
Vrtrâsura, aludindo ao seu nascimento anterior como Citraketu, o 
rei de Sürasena. 

Citraketu, que nào conseguira ter filhos, obteve.a oportunidade 
de encontrar-se com o grande sábio Aúgirã. Quando este pergun- 
tou/ao rei sobre o seu bem-estar, ele expressou sua melancolia, e, 
em consegiiência disso, pela graça do grande sábio, a primeira es- 
posa do rei, Krtadyuti, deu à luz um filho; que.trouxe felicidade e 
lamentacào. Com o nascimento desse filho, o rei e todos os habi- 
tantes do palácio ficaram muito felizes. Entretanto, as outras espo- 
sas de Citraketu ficaram com inveja e mais tarde ministraram veneno 
à crianca. Com a morte de seu filho, Citraketu ficou inteiramente 
arrasado. Entáo, Nárada Muni e Añgirá foram ter com ele. 
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VERSO 1 


mt 
TRIER A AA AA: | 
ica A 
Sri-pariksid uváca 
rajas-tamah-svabhávasya 
brahman vrtrasya papmanah 
náraáyane bhagavati 
katham'asid drdhà matih 


Sri-pariksit uvàca—o rei Pariksit perguntou; rajah—do modo da 
paixáo; tamah—e do modo da ignorância; sva-bhavasya-—tendo uma 
natureza; brahman—ó brãhmana erudito; vrtrasya—de Vrtrásura; 
púpmanah—que presumivelmente era pecaminoso; nürdyane—no 
Senhor Narayana; bhagavati—a Suprema Personalidade de Deus; 
katham—como; asti—estábeleceu; drdha-—fortissima; matih—cons- 
ciéncia. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvâmi: Ó brálimana eru- 
dito, de um modo geral, os demônios são pecaminosos e estão obce- 
cados pelos modos da paixão e da ignorância. Como, então, pôde 
Vrtrasura ter alcançado tão elevado amor a Nárayana, a Suprema 
Personalidade de Deus? 








SIGNIFICADO 
Neste mundo material, todos estão obcecados pelos modos da 
paixão e da ignorância: Entretanto, à menos que alguém sobrepuje 
esses modos é chegue à plataforma de bondade, não há possibilidade 
de ele tornar-se um devoto puro. O próprio Senhor Krsna confirma 
isto no Bhagavad-gitã (7.28): 


Yesam tv anta-gatam pâpam 
jananürm punya-karmanâm 

te dvandva-moha-nirmukta 
bhajante mam drdha-vratah 


Verso: 3] A lamentacáo do rei Citraketu 591 


“As pessoas que agiram piedosamente nesta e em vidas anteriores, 
cujas ações pecaminosas estão erradicadas por completo e que estão 
livres da dualidade e da ilusão, ocupam-seé em Me prestar serviço 
com determinação.” Uma vez que Vrtrâsura pertencia à sociedade 
dos demônios, Mahãrãja Pariksit pôs-se a pensar como lhe foi pos- 
sível tornar-se devoto tão grandioso. 


VERSO 2 


a GTA] TER, | 
a ir RA 


devânam Suddha-sattvánám 
rsinari camalatmanam 

bhaktir mukunda-carane 
na práyenopajayate 


devânam-—dos semideuses; Suddha-sattvandm—cujas mentes estão 
purificadas; rsinam-—das grandes pessoas santas; ca—e; amala- 
dtmanâm-—que purificaram sua existência; bhaktih—serviço devo- 
cional; mukunda-carane—aos pés de lótus de Mukunda, o Senhor 
que pode dar liberação; na—náo; prayena—quase sempre; upajaya- 
te—surge. 


TRADUCAO 
Semideuses situados no modo da bondade e grandes santos limpos 
da sujeira do gozo material mui raramente chegam a prestar servico 
devocional puro aos pés de lótus de Mukunda. [Portanto, como póde 
Vrtrásura tornar-se tão grande devoto?) 


rajobhih sama-sankhyatah 
parthivair iha jantavah 

tesam ye kecanehante 
sreyo vai manujâdayah 
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rajobhih—que:os átomos; sarna-sarikhyütüh-—tendo a mesma forca 
numérica; parthivaih—da Terra; iha-—deste mundo; jantavahi—as en: 
tidades vivas; fesüm-—delas; ye—aquelas que; kecana—algumas; 
Thante—agem; sreyah— para princípios religiosos; vai—na verdade; 
manuja-adayah—os seres humanos e assim por diante. 


TRADUCAO 
Neste mundo material, existem tantas entidades vivas quantos são 
os átomos. Entre essas entidades vivas, pouquíssimas são seres hu- 
manos, e entre estes, poucos estão interessados em seguir os princí- 
pios religiosos. 





VERSO 4 


a gm dada fita | 
gt as ra RN E 


práyo.mumuksavas tesam 
kecanaiva: dvijottama 

mumuksünün sahasresu 
kascin: mucyeta sidhyati 


prayah—quase sempre; mumuksavah—pessoas interessadas na li- 
beracáo; tesam—delas; kecana—algumas; eva—na verdade; dvija- 
uttama-=6 melhor dos: brühmanas; mumuksünüm-—daqueles- que 
desejam libertar-se; saAasresu-—em: muitós milhares; kascit—alguns; 
mucyeta=pode realmente libertar-sez sidhyati—alguém que é per» 
feito. 


TRADUÇÃO 

Ó melhor dos brahmanas, Sukadeva Gosvâmi, entre um grande 
número de pessoas que seguem os princípios religiosos, poucas são 
as que desejam libertar-se do mundo material. Entre muitos milha- 
res que desejam a liberação, talvez uma realmente alcance a libera- 
ção, abandonando o apego material à sociedade, à amizade, ao amor, 
ao país, ao lar, à esposa e aos filhos. E, entre muitos milhares dessas 
pessoas liberadas, é raríssima aquela que pode entender o verdadeiro 
significado da liberação. 


Verso 5] A lamentação do rei Citraketu 


SIGNIFICADO 

Existem quatro classes de homens, a saber, karmis, jhiânis, yogis: 
e bhaktas. Esta afirmação aplica-se em especial aos karmis e aos 
Jfiânis. O karmi tenta ser feliz dentro deste mundo material, mudando 
de um corpo para outro. Seu objetivo é o conforto físico, seja neste 
planeta, seja alhures. Porém, ao tornar-se um jriâni, ele deseja li- 
bertar-se do cativeiro material. Entre muitas dessas pessoas que as- 
piram à liberação, talvez uma realmente se liberte durante sua vida 
atual. Semelhante pessoa abandona seu apego à sociedade, amizade, 
amor, país, família, esposa e filhos. Entre muitas dessas pessoas, 
que estão na fase de vanaprastha, talvez uma entenda o valor de 
tornar-se um sannyãst, aceitando completamente a ordem de vida 
renunciada. 


VERSO 5 


gerir fig! RIOT: | 
ada: gare AE WERE di «s dl 


muktanám api siddhanam 
nãrãyana-parâyanah 

sudurlabhah prasantatma 
kotisv api mahà-mune 


muktânâm-—daqueles que são liberados durante esta vida (que 
estão desapegados dos confortos corpóreos oferecidos pela; socie- 
dade, amizade e amor); api-—-mesmo; siddhânam-—que são perfeitos 
(porque entendem a insignificância dos confortos físicos); nàrayana- 
parüyanah—alguém que chegou à conclusão de que Náráyana é o 
Supremo; su-durlabhah—mui raramente encontrado; prasanta— 
plenamente pacífica; atmã-—cuja mente; kofisu—entre milhóes e 
trilhões;* api—mesmo; maha-mune—ó grande sábio. 


5 TRADUCAO 
O grande sábio, entre muitos milhões de pessoas liberadas e que 
conhecem muito bem o que é liberação, talvez uma se torne devoto 





*.A palavra koti significa dez milhões. Seu plural significa milhões e trilhões. 
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do Senhor Nãrãyana, ou Krsna. Esses devotos, que são plenamente 
pacíficos, são uma raridade. 





SIGNIFICADO 

Srila Visvanátha Cakravarti Thakura dá o seguinte significado a 
este verso. Simplesmente desejar mukti, ou liberação, é insuficien- 
te; a pessoa deve libertar-se de fato. Quem entende a futilidade do 
modo de vida materialista avança em conhecimento, e portanto, 
situa-sena ordem de vânaprastha, onde está desapegado da família, 
esposa e filhos. Continuando seu progresso, estabelece-se na plata+ 
forma de sannyàsa; a verdadeira ordem renunciada, da qual ninguém 
consegue demovê-lo e, só assim, ele evita ser acossado pela vida ma- 
terial. Não é só porque alguém deseja libertar-se que vamos ficar 
pensando que ele já se libertou. Bem raro é alguém libertar-se. Na 
verdade, embora muitos homens aceitem sannydsa para se liberta- 
rem, devido às suas imperfeições, voltam a se apegar a mulheres, 
a atividades materiais, ao trabalho de bem-estar social e assim por 
diante. 

Os jniânis, yogis e karmis não dedicados ao serviço devocional são 
tidos como ofensores. Sri Caitanya Maháprabhu diz que mayavádi 
krsne aparüdhi: quem pensa que tudo é maya, ao invés de pensar 
que tudo é Krsna, chama-se aparâdhi, ou ofensor. Embora sejam 
ofensores aos pés de lótus de Krsna, ainda assim, os máyávádis, os 
impersonalistas, podem ser incluídos entre os siddhas, aqueles que 
depreendem o eu. Podem-se considerá-los mais próximos da perfei- 
ção espiritual porque, pelo menos, compreendem o que é vida espi- 
ritual. Se tal pessoa torna-se nãrayana-parâyana, um devoto do 
Senhor Narayana, ela suplanta um jivan-mukta, aquele que é libe- 
rado ou perfeito, pois, para chegar a tanto, é necessário inteligência 
superior. 

Existem duas classes de jhanis. Unis são propensos ao serviço de- 
vocional e outros, à percepção impessoal. Em geral, os impersona- 
listas submetem-se a grandes esforços em troca de nenhum benefício 
tangível, e portanto, se diz que eles estão debulhando arroz que só 
tem a casca (sthala-tusavaghatinah). A outra classe de jriânis, cuja 
jniana é misturada com bhakti, também pertence a duas categorias 
— aqueles que são devotados à forma evidentemente falsa da Supre- 
ma Personalidade de Deus e aqueles que entendem a Suprema Per- 
sonalidade de Deus como sac-cid-ünanda-vigraha, a forma espiritual 
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verdadeira. Os devotos mãyavâdis adoram Narãyana ou Visnu mu- 
nidos da idéia de que Visnu aceitou -uma forma: de maya e de que, 
de fato, a verdade última é impessoal. O devoto puro, entretanto, 
jamais pensa que Visnu tenha aceitado um corpo feito por maya; 
muito pelo contrário, ele sabe perfeitamente bem que a Verdade 
Absoluta original é a Pessoa Suprema. Tal devoto está situado em 
verdadeiro conhecimento. Ele jamais deseja fundir-se na refulgência 
Brahman. Como se afirma-no Srimad-Bhagavatam (10:2.32): 


ye “nye "ravindaksa vimukta-máninas 
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah 

üruhya krechrena param padam tatah 
patanty adho "nádrta-vusmad-añghrayah 


“Ó Senhor, a inteligência daqueles que se julgam liberados, mas que 
näo têm devoção, é impura. Mesmo que, por força dë rigorosas pe- 
niténcias e austeridades, elevem-se ao ponto máximo da liberação, 


Com certeza voltarão a cair na existência material, pois negam-se a 
refugiar-se a Vossos pés de lótus.” Este mesmo aspecto também é 
apresentado no Bhagavad-gitã (9.11), onde o Senhor diz: 


avajânanti mam múdha 
mánusim tanum asritam 

param bhâvam ajânanto 
mama bhüta-mahesvaram 


“Os tolos zombam de Mim quando desço sob a forma humana, pois 
não conhecem Minha natureza transcendental nem Meu supremo 
domínio em tudo o que existe.” Ao verem que Krsna age tal qual 
tum ser humano, os patifes (miidhas) caçoam da forma transcendental 
do Senhor porque não conhecem o param bhavam, Sua forma e ati- 
vidades transcendentais. Continuando a descrever tais pessoas, o 
Senhor afirma o seguinte: 


moghasa mogha-karmáno 
mogha-jnànà vicetasah 

rüksasim àsurir caiva 
prakrtirn mohinim sritàh 
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**Aqueles que estáo assim perplexos, deixam-se atrair por opiniões 
demoníacas e ateístas. Estando eles mergulhados nessa ilusão, suas 
esperanças de liberação, suas atividades fruitivas e seu cultivo de co: 
nhecimento são todos destroçados.” (Bg. 9.12) Tais pessoas desco- 
nhecem que o corpo de Krsna não é material. Não há diferença entre 
ocorpo de Krsna e Sua alma, porém, porque véem Krsna como um 
ser humano, os homens menos inteligentes zombam dEle. Eles não 
conseguem admitir como é que uma pessoa tal como Krsna pode 
ser a origem de tudo (govindam adi-purusam tam aham bhajâmi). 
Tais pessoas são descritas como moghasah, frustradas em suas es: 
peranças. Tudo o que elas desejarem para o futuro não vingará, 
Mesmo que elas aparentemente se ocupem em serviço devocional, 
são descritas como moghasah porque, em última análise, desejam 
imergir na refulgência Brahman. 

Aqueles que almejam elevar-se aos planetas celestiais através do 
serviço devocional também malograrão, porque não é este o objetivo 
do serviço devocional. Contudo, eles também recebem a oportuni 
dade de ocuparem-se no serviço devocional e purificarem-se. Como 
afirma o Srimad-Bhagayatam (1.2.17): 











srnvatâm sva-kathàh krsnah 
punya-sravana-ktrtanah 

hrdy antah-stho hy abhadràni 
vidhunoti suhrt satam 


“Sri Krsna, a Personalidade de Deus, que é o Paramátma 





uperal 


ma] presente nos coracóes de todos e que é o benfeitor dos devotos 
sinceros, limpa-do desejo de gozo material'o coração do devoto que, 
então, passa a saborear Suas mensagens, que por si sós são incor- 


ruptíveis, devendo ser ouvidas e cantadas apropriadament: 

A menos que alguém tire a sujeira existente em seu cora: 
não poderá tornar-se um devoto puro. Portanto, a palavra sudur- 
labhah (“mui raramente encontrado") é usada neste verso. Não 
apenas entre centenas e milhares, mas entre milhões de almas per 
feitas e liberadas, dificilmente se encontra um devoto puro. Portanto, 
nesta passagem usam-se as palavras kofisv api. Srila Madhvacarya 
dá as seguintes citações do Tantra Bhagavata: 
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nava-kotyas tu devanam 
rsayah sapta-kotayah 
nārāyanāyanāh sarve 
ye kecit tat-parüyanah 


“Existem noventa milhões de semideuses e setenta milhões de sábios, 
todos chamados nãrayanayana, devotos do Senhor Nãrayana. Entre 
eles, somente alguns são chamados narayana-parayana.” 


nüràyanüyanà devà 
rsy-adyás tat-parayandh 
brahmādyāh kecanaiva syuh 
siddho yogya-sukharh labhan 


A diferença entre os siddhas e os nàrayana-paràyanas é que os devo- 
tos perfeitos são chamados narayana-parayanas ao passo que aqueles 
que executam várias classes de yoga mística são chamados siddhas. 


VERSO 6 


ER a Ri a | 
gei ezufa: er amita sima gent t5 


vrtras'tu sa kathañ papah 
sarva-lokopatápanah 

ittham drdha-matih krsna 
asit sangrüma ulbane 





vrtrah—Vrtrâsura; tu—mas; sah-—ele; katham-—como; papah 
embora pecaminoso (obtendo um corpo de demônio); sarva-loka—de 
todos os três mundos; upatapanah—a causa do sofrimento; ittham— 
tal; drdha-matih—inteligéncia firmemente fixa; krsne—em Krsna; 
üsit—havia; sangrame ulbane—no enorme e ardente fogo da batalha. 


TRADUCAO 
Vrtrásura estava situado no ardente fogo da batalha e era um de- 
mónio infame e pecaminoso, sempre ocupado em causar problemas 
eansiedades aos outros. Como póde semelhante demónio desenvol- 
ver tamanha consciência de Krsna? 
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SIGNIFICADO 

Descreve-se que, mesmo entre milhões-e milhões de pessoas, ra 
ramente se encontra um narayana-pardyana, um devoto puro. Por 
tanto, Pariksit Mahãrãja ficou surpreso de que Vrtrásura, que vivia 
causando problemas e ansiedade aos outros, fosse um desses devo: 
tos, mesmo num campo de batalha. Qual era a razão para a perfeição 
de Vrtrásura? 

VERSO 7 


aa a amit rad Sides Sel 
q: dieqep aa eia ds 11 


atra nah samsayo bhüyün 
chrotum kautühalam prabho 

yah:paurusena samare 
sahasrüksam atosayat 


atra—com relacào a isto; nah—nossa; sarisayah-—duüvida; bhü- 
yün—grande; srotum—de ouvir; Kautühalam—anseio; prabho—ó 
meu senhor; yah—aquele que; paurusena—através de cuja bravura 
e força; samare—na batalha; sahasra-aksam—ao Senhor Indra de 
mil olhos; atosayat=satisfez. 


TRADUÇÃO 
Meu querido senhor, Sukadeva Gosvâmi, embora Vrtrasura fosse 
um demônio pecaminoso, ele mostrou tanto poder quanto um no- 
bilíssimo ksatriya e, durante a batalha, satisfez o Senhor Indra. 
Como podia tal demônio ser um grande devoto do Senhor Krsna? 
Essas contradições trouxeram-me grande dúvida e deixaram-me an- 
sioso de que comentes para mim esse assunto. 





VERSO 8 


Mg STA 
RS di RARA | 
E eS Ral! 
Sri-süta uvüca 
pariksito "tha samprasnam 
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bhagaván badarayanih 
nisamya Sraddadhanasya 
pratinandya vaco "bravit 


Sri-sütah uvaca—Sti Súta Gosvámi disse; partksitah—de Maharaja 
Pariksit; atha—assim; samprasnam—a pergunta perfeita; bhaga- 
ván—o poderosíssimo; badarayanih—Sukadeva Gosvámi, o filho de 
Vyásadeva; nisamya—ouvindo; sraddadhanasya—do seu discípulo, 
que era táo leal em compreender a verdade; pratinandya—congra- 
tulando; vacah—palavras; abravit—falou. 


TRADUÇÃO 
Sm Sata Gosvâmi disse: Após ouvir a inteligentíssima pergunta 
formulada por Maháraja Pariksit, Sukadeva Gosvâmi, o sábio mais 
eminente, passou a responder ao seu discípulo com muita afeição. 


VERSO 9 


ME qa 
arta aaa ag d 
aa AMARA I 


sri-suka uvãca 
srnusvâvahito rajann 
itihâsam imam yatha 
srutam dvaipâyana-mukhan 
naradad devalad api 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; srnusva—por favor, 
ouve; avahitah—com grande atencào; rajan—ó rei; itihasam—histó- 
ria; imam-—esta; yathà—assim com utam-—ouvida; dvaipayana— 
de Vyàasadeva; mukhat—da boca; naradüt—de Nàrada; devalàat—de 
Devala Rsi; api—também. 


TRADU 
Sri Sukadeva Gosvam disse: Ó rei, contar-te-ei a mesma história 
que ouvi da boca de Vyásadeva, de Nárada e de Devala. Por favor, 
ouve com atenção. 
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VE) 


emigrar catar atas da 
Fara Aaa maga 112 o ll 





SO 10 





id raja sarvabhaumah 
Sürasenesu vai nrpa 

citraketur iti khyato 
yasyüsit- kamadhun maht 





üsit—havia; raja—um rei; sarva-bhaumah—um imperador de toda 
a superfície do globo; $Arasenesu—na regido conhecida como Súra: 
sena; vai==na verdade; nrpa—ó rei; citraketuh—Citraketu; iti 
assim; khyatah—célebre; yasya—de quem; asit—estava; káma: 


dhuk—suprindo todas as necessidades; mahi—a Terra, 








TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, na província de Súrasena havia um rei chamado 
Citraketu, que governava toda a Terra. Durante seu reinado, a terra 
produzia todas as coisas capazes de suprir as necessidades da vida, 








SIGNIFICADO 
Aqui, o aspecto mais importante é que, durante a época do rei 
Citraketu, a terra produzia em abundância todos os artigos com os 
quais satisfazem-se as necessidades da vida. Como afirma o Isa» 
panisad (Mantra 1): 


Tsavasyam idam sarvam 
yat kiñica jagatyam jagat 
tena tyaktena bhuñjitha 
mà grdhah kasya svid dhanam 


““Todas as coisas, animadas e inanimadas, que estão dentro do Uni. 

verso, são controladas e possuídas pelo Senhor. Portanto, devemos 
aceitar somente as coisas que nos são necessárias, que foram reser 

vadas como nossa cota, e não devemos pegar nada além disso, pois 
a nós nos cabe saber muito bem a quem pertence isto.”” Krsna, 0 
controlador Supremo, criou o mundo material, que é inteiramente 
perfeito e livre da escassez. O Senhor provê os itens de que todas 
as entidades vivas necessitam. É da terra que se obtêm os itens que 
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cobrem essas necessidades, e assim, a terra é a fonte de suprimento. 
Quando há um bom governante, essa fonte produz em abundáncia 
as substâncias que são necessárias aos seres vivos. Contudo, na falta 
de um governante qualificado, ocorrerá escassez. Este é o significado 
da palavra kamadhuk. Em outra passagem do Srimad-Bhagavatam 
(1.10.4), afirma-se que kamam vavarsa parjanyah sarva-kama-dugha 
mahi: **Durante o reinado de Mahàrája Yudhisthira, as nuvens der- 
ramavam toda a água de que a populacào necessitava, e a terra pro- 
duzia em abundância todos os itens necessários aos homens.”” Temos 
experiência de que, em algumas estações, com as chuvas surge a far- 
tura e, em outras estações, ocorre escassez. Não temos nenhum con- 
trole sobre a produtividade da terra, pois isto fica naturalmente sob 
pleno controle da Suprema Personalidade de Deus. Pela ordem do 
Senhor, a terra pode produzir suficiente ou insuficientemente. Se 
um rei piedoso governa a terra de acordo com os preceitos sástricos, 
haverá naturalmente chuvas regulares e produção suficiente para 
todos os homens. Não haverá possibilidade de alguém ficar explo- 
rando outrem, pois todos terão o bastante, O mercado negro e outras 
atividades corruptas cessarão automaticamente. O simples fato de 
existir governo sobre a terra não irá resolver os problemas do homem: 
é necessário que o líder tenha capacidade espiritual, Ele deve ser como 
Mahãrája Yudhisthira, Pariksit Mahárája ou Râmacandra. Então, 
todos os habitantes da terra serão extremamente felizes. 


VERSO 11 


aia mew qa | 
arara qm dA ata aeafrqui t 01 


tasya bharya-sahasranam 
sahasrâni dasabhavan 
sântânikas câpi nrpo 
na lebhe tàsu santatim 


tasya—dele (rei Citraketu); bharya—das esposas; sahasranám— 
de milhares; sahasrani—milhares; dasa—dez; abhavan—havia; sán- 
tânikah—completamente capaz de gerar filhos; ca—e; api—embora; 
nrpah—o rei; na—náo; lebhe—obteve; tasu—delas; santatim—um 
filho. 
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TRADUÇÃO 
Esse Citraketu tinha dez milhões de esposas, porém, embora fosse 
capaz de fecundá-las, não recebeu filho de nenhuma delas. Ocorria 
que todas as esposas eram estéreis. 


VERSO 12 


aaa mea 1 
a q Ara O 11251] 


rüpaudàrya-vayo-janma- 
vidyaisvarya-sriyadibhih 

sampannasya gunaih sarvais 
cinta bandhyà-pater- abhüt 


rüpa--com beleza; audürya—magnanimidade; vaya/i—juventude; 
janma-—nascimento aristocrático; vidya-=educ: ; disvarya—-oópu- 
léncia; sriva-adibhih-—riqueza e assim por diante; sampannasya== 
dotado; gunaili —com boas qualidades; sarvaih-—toda; cinta-=a ans 
siedade; bandhya-pateh-—de Citraketu, o esposo de tantas mulheres 
estéreis; abhit—havia. 


TRADUÇÃO 
Citraketu, o esposo de milhões de esposas, era dotado de uma bela 
forma, magnanimidade e juventude. Nascera em família nobre, teve 
educação esmerada, e era rico e opulento. Entretanto, apesar de 
possuir todos esses dotes materiais, estava cheio de ansiedade porque 
não tinha filhos. 


SIGNIFICADO 
Parece que, primeiramente, o rei casou-se com uma esposa, mas 
ela não pôde dar-lhe um filho. Então, ele casou-se com a segunda, 
terceira, quarta e assim por diante; mas nenhuma das esposas era 
fértil. Apesar dos dotes materiais de janmaisvarya-sruta-sri — nas 
cimento em família aristocrática com plena opulência, riqueza, edu» 
cação e beleza —, ele estava muito pesaroso porque, nào obstante 


possuir todas essas esposas; não tinha nenhum filho: Decerto seu 
pesar era natural. Vida de grhastha náo significa ter esposa e ficar. 


sem filhos. Cânakya Pandita diz que putra-hinam grham sanyam: 
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e um chefe de família não tem filhos, seu lar não passa de um de- 
to. O rei certamente era muito infeliz-em não ter um filho, e foi 
(por isso que ele se casou tantas vezes. Os ksatrivas têm especial con- 
essão a casar-se com mais de uma esposa, e foi isto o que este rei 

. Entretanto, ele não constituiu prole. 


VERSO 13 


a qa de e at adia: | 
aa a ARTT: IRI 


na tasya sampadah sarvá 
mahisyo váma-locanah 

sarvabhaumasya bhüs ceyam 
abhavan priti-hetavah 


na—nào; tasya—dele (Citraketu); sampadah—a grande opulén- 
cia; sarvah—todas; mahisyah—as rainhas; vama-locanãh—tendo 
olhos m atraentes; sarva-bhaumasya—do imperador; bhah— 
a; ca—também; ¡yam—isto; abhavan—era; pritihetavah—fonte 
prazer. 


Imi 


TRADUCAO 
“Todas as rainhas tinham belo rosto e olhos atraentes, todavia, nem 
mesmo as opulências, nem as centenas e milhares de rainhas, nem 
as terras das quais era o proprietário supremo eram fonte de felici- 


VERSO 14 


qA g RÁ tai: 
ERA STS 12811 
tasyaikada tu bhavanam 
angirã bhagavãn rsih 
lokan anucarann etán 
upügacchad yadrcchayd 
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tasya—dele; ekadà—certa vez; tu—mas; bhavanam-—ao palácio; 
angirah—MAngirà; bhagavün—muito poderoso; rsih—sábio; lokan— 
planetas; anucaran— viajando ao redor de; etün—esses; upagacchat— 
foi; yadrechaya—subitamente. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, quando o poderoso sábio Angirã viajava descompro- 
missadamente por todo o Universo, ele houve por bem dirigir-se ao 
palácio do rei Citraketu, 


VERSO 15 


iaa Añana | 
saRead aaa: 


tam pajayitva vidhivat 
pratyutthanarhanadibhih 

krtütithyam: upásidat 
sukhüsinam samühitah 


tam—a ele; pajayitva—após adorar; vidhi-vat—de acordo com as 
regras e regulações de como receber visitantes ilustres; pratyutthâna-— 
levantando-se do trono; arhana-adibhih—prestando adoração e assim 
por diante; krta-atithyam—que recebeu hospitalidade; upasidat— 
sentou-se ali perto; sukha-àsinam-—que estava sentado mui confor- 
tavelmente; samahitah—controlando sua mente e sentidos. 


TRADUÇÃO 
Citraketu imediatamente levantou-se de seu trono e prestou- 
lhe adoração. Ofereceu água potável e alimento e, dessa maneira 
cumpriu seu dever de hospedeiro de um grande visitante. Quando 
o rsi sentou-se mui confortavelmente, o rei, reprimindo sua mente 
e sentidos, sentou-se no chão, e ficou ao lado dos pés do rsi. 





VERSO 16 


Añada amd RA 
AGA n aAA ll? RI 


A lamentação do rei Citraketu 


maharşis tam upāsīnarı 
prasrayüvanatam ksitau. 

pratipújya maharaja 
samabhasyedam abravit 


maha-rsih—o grande sábio; tam—com ele (o rei); upasinam— 
sentado ali perto; prasraya-avanatam-—prostrado com humildade; 
'ksitau—no cháo; pratipajya—congratulando-se; maharaja—ó rei 
Pariksit; samábhasya—dirigindo; idam—isto; abravit—disse. 


TRADUCAO 
Ó rei Pariksit, quando Citraketu, prostrado humildemente, estava 
sentado aos pés de lótus do grande sábio, o sábio cumprimentou-o, 
louvando-lhe a humildade e hospitalidade, e, aproveitando do en- 
sejo, dirigiu-lhe as seguintes palavras. 


VERSO 17 


af sam 
af Aster efi spreta: | 
5 
AURA Vara qm sr af: MZ 
angirà uvàca 
api te 'nàmayam svasti 
prakrtinüm tathàtmanah 


yathà prakrtibhir guptah 
pumán rajá ca saptabhih 





ccangiràh uvàca—o grande sábio Angirà disse; api—se; te—tua; arnà- 
mayam-—saúde; svasti—ventura; prakrtinam-—de teus elementos reais 
(companheiros e parafernália); tathã—bem como; atmanah—do teu 
próprio corpo, mente e alma; yathã—como; prakrtibhih-—pelos ele- 
mentos da natureza material; guptah—protegido; pumân—o ser vivo; 
raja—o rei; ca—também; saptabhih—pelos sete. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Angirã disse: Meu querido rei, espero que teu 
corpo, tua mente e teus companheiros e parafernália reais estejam 
bem. Quando os sete elementos da natureza material [a totalidade 
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da energia material, o ego e os cinco objetos de gozo dos sentidos] 
estão na devida ordem, a entidade viva sente-se feliz dentro dos ele- 
mentos materiais. Sem esses sete elementos ninguém pode existir. 
Do mesmo modo, o rei sempre está protegido pelos sete elementos 
— seu instrutor (svámi ou guru), seus ministros, seu reino, seu cas- 
telo, seu tesouro, sua ordem real e seus amigos. 


SIGNIFICADO 
Emseu comentário ao Bhagavatam, Sridhara Svami menciona: 


svamy-amátyau janapada 
durga-dravina-sanicayah 

dando mitram ca tasyairah 
sapta-prakrtavo matah 


Um rei não anda sozinho. Primeiramente, ele tem seu mestre espiri- 
tual, o mentor supremo. Em seguida, há seus ministros, seu reino, 
£ fortalezas, seu tesouro, seu sistema de lei e ordem e seus amigos 
ou aliados. Se esses sete elementos são devidamente mantidos, o rei 
é feliz. Do mesmo modo, como se explicano Bhagavad-gitã (dehino 
"smin yathà dehe), a entidade viva, a alma, está dentro da cobertura 
material do mahat-tattva, ego e parica-tan-matra, os cinco objetos 
do gozo dos sentidos. Quando esses sete elementos estão na devida 
ordem, a entidade viva situa-se em condição prazenteira. Em geral, 
quando os associados do rei são calmos e obedientes, o rei pode ser 
feliz. Portanto, o grande sábio Angira Rsi perguntou sobre a saúde 
pessoal do rei e sobre a boa fortuna de seus sete associados. Quando 
perguntamos a um amigo se tudo está bem, estamos preocupados 
não apenas com sua pessoa, mas também com sua família, com sua 
fonte de renda e'com seus assistentes ou servos. Estando todos bem, 
ele pode ser feliz. 


VERSO 18 


atenta srs fire ARA A GA | 
mom E fia A 


ütmànam prakrtisv addhã 
nidhaya sreya apnuyat 


A lamentação do rei Citraketu 


rajña tatha prakrtayo 
naradevahitadhayah 


»ütmünam--ele próprio; prakrtisu—sob esses sete elementos reais; 
addha—diretamente; nidhaya—pondo; sreyah—felicidade última; 
apnuydi—pode obter; rajna—pelo rei; tathã—assim também; pras 
Krtayah—os elementos reais dependentes; nara-deva—ó rei; ahita- 
adhayah—oferecendo riquezas e outros itens. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, ó senhor da humanidade, ao ficar sob a dependência direta 
de seus associados e seguir-lhes as instruções, o rei é feliz. Do mesmo 
modo, quando seus associados oferecem seus presentes e atividades 
ao rei e seguem-lhe as ordens, eles também 'são felizes. 


SIGNIFICADO 
Este verso descreve a verdadeira felicidade de um rei e seus súdi- 
tos. O rei não deve simplesmente dar ordens a seus súditos só porque 
ele é soberano; às vezes, ele deve seguir-lhes as instruções. Do mesmo 
modo, os súditos devem depender do rei. Essa dependência mútua 
fará todos felizes. 


VERSO 19 


"rf T: AA Asa Af 1 
Ga TEST raia UI 


api dàrüh: prajamatya 

bhrtyüh srenyo "tha mantrinah 
paurà janapadà bhüpà 

atmaja vasa-vartinah 


api—se; darah—esposas; praji—cidadáos; amatyah—e secretários; 
bhrtyah—servos; srenyah—mercadores; atha—bem como; mantri- 
nah—ministros; paurah—habitantes do palácio; janapadah—os go- 
vernadores de provincias; bhapah—proprietários de terras; atma- 
jah—filhos; vasa-vartinah—sob teu controle pleno. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei, acaso tuas esposas, teus cidadãos, secretários, servos e mer- 
cadores que vendem especiarias e óleo estão sob teu controle? Exer- 
ces também controle pleno sobre os istros, os habitantes do teu 
palácio, teus governadores de províncias, teus filhos e teus outros 
súditos? 








SIGNIFICADO 
O amo ou o rei e seus subordinados devem ser interdependentes. 
Através da cooperação, ambos os setores podem ser felizes. 


VERSO 20 


TERA RA aaa GR 
Am: a esf ad afnam: Roli 


yasyáatmánuvasas. cet syat 
sarve tad-vasagã ime 

loküh sapàlà yacchanti 
sarve balim atandritàh 


yasya—cuja; dtmá—mente; anuvasah—sob controle; cer—se; 
syat—pode estar; sarve—todos; tat-vasa-gàh—sob o controle dele; 
ime—estes; lokah—os mundos; sa-palah—com seus governadores; 
yacchanti—oferecem; sarve—toda; balim—a contribuição; atandri- 
tüh—tornando-se livres da indoléncia. 








TRADUÇÃO 
Estando a mente do rei sob pleno controle, todos os seus membros 
familiares e oficiais governamentais sujeitam-se-lhe. Se nessas cir- 
cunstâncias seus governadores de províncias saldam os impostos 
em dia, sem opor resistência alguma, que falar, então, dos servos 
inferiores? 


SIGNIFICADO 
Aúgirã Rsi perguntou ao rei se sua mente também estava'sob con: 
trole. Isto é muito essencial para a felicidade. 





Verso 22] A lamentação do rei Citraketu 


VERSO 21 


arenas SÍ TEMOS A 9 A 
Es UI 


ütmanah priyate natma 
paratah svata eva vã 

laksaye “labdha-kamar tvam 
cintaya sabalam mukham 


ütmanah—de ti; priyate—está satisfeita; na—nào; atma—a mente; 
paratah—devido a causas alheias; svatah—devido a ti próprio; eva— 
na verdade; va—ou; laksaye— posso ver; alabdha-kamam-—nào tendo 
alcançado a meta desejada; tvam—tu; cintaya—pela ansiedade; sa- 
balam—pálido; mukham-—rosto. 


TRADUÇÃO 


Ó rei Citraketu, posso observar que tua mente não está satisfeita. 
Parece não teres alcançado a meta por ti desejada. Acaso isto deve-se 
a ti, ou foi acarretado por outros? A palidez de teu rosto trai tua 
profunda ansiedade. 


VERSO 22 


fra aa qa graf a: 
PURAS rad qa RI 


evam vikalpito rajan 
vidusà muninàpi sah 

prasrayàvanato "bhyüha 
praja-kamas tato munim 


evam-—assim; vikalpitah—interpelado; rajan—ó:rei Pariksit; vi- 
dusa—muitíssimo erudito; munina—pelo filósofo; api—embora; 
sah—ele (o rei Citraketu); prasraya-avanatah—tendo se prostrado 
com humildade; abhyaha—respondeu; praja-kamah—desejando pro- 
génie; tatah—depois disso; munim—ao grande sábio: 
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TRADUCAO 
Sukadeva Gosvami disse: Ó rei Pariksit, embora conhecesse tudo, 
o grande sábio Aúgirá fez essa pergunta ao rei. Assim, o rei Citra- 
ketu, que desejava ter um filho, prostrou-se com grande humildade 
e dirigiu ao grande sábio as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 
Como o rosto é o espelho da mente, uma pessoa santa pode estudar 
a condição da mente de alguém vendo-lhe-o rosto. Quando Angira 
Rsi comentou acerca do rosto sombrio do rei, Citraketu passou a 
apresentar a seguinte explicação do motivo de sua ansiedade. 


VERSO 23 


ATT 
maa h a ff añ | 
aa aaa, ea: TRY NRI 


citraketur uvaca 
bhagavan kim:na'viditam 
tapo-jnüna-samadhibhih 
yoginüm dhvasta-papanam 

bahir antah saririsu 


citraketuh uvaca—o rei Citraketu respondeu; bhagavan—ó pode- 
rosíssimo sábio; kim—que; na—não; viditam—é compreendido; 
tapah—mediante a austeridade; Jfiâna— conhecimento; samadhi- 
bhih—e mediante o-Sumádhi (transe, meditação transcendental); 
yoginam—pelos grandes yogis ou devotos; dhvasta- -pãpânâm — que 
estão inteiramente livres de todas as reações pecaminosas; bahih— 
externamente; antah— internamente; saririsu—nas almas condicio- 
nadas, que tém corpos materiais. 








TRADUCAO 
O rei Citraketu disse: Ó grande senhor Angirã, devido à austeri- 
dade; conhecimento e samādhi transcendental; estás livre de todas 
as reações da vida pecaminosa. Portanto, sendo um vogi perfeito, 
podes compreender todas as coisas externas e internas pertinentes 
ás almas condicionadas corporificadas como eu. 


Verso 25] A lamentação do rei Citraketu 


VERSO 24 


Ea ia af 
wet figen Aagi REN 


tathapi prechato brayám 
brahmann' atmani cintitam 

bhavato vidusas capi 
coditas tvad-anujñayd 


tathapi—mesmo assim; prechatah—perguntando; brayam—deixa- 
me falar; brahman—ó grande bráahmana; dfmani—na mente; cinti- 
tam—ansiedade; bhavatah—a ti; vidusah—que conheces tudo; ca—e; 
api—embora; coditah—sendo inspirado; tvaf—tua; anujñayd—pela 
ordem. 


TRADUÇÃO 


ó grande alma, estás inteirado de tudo, mesmo assim; perguntas 
por que estou cheio de ansiedade. Portanto, em resposta à tua ordem, 
permite-me revelar a causa. 


VERSO 25 


Aa ma: aaea: | 
AA al TERTRE RNI 


loka-pālair api prārthyāh 
samrajyaisvarya-sampadah 

na nandayanty aprajar mám 
ksut-tri-kamam ivâpare 


loka-palaih—pelos grandes semideuses; api-—mesmo; prarthyah— 
desejável; samrajya—um grande império; aisvarya—opuléncia ma- 
terial; sampadah-—posses;-na nandayanti—não dão prazer; apra- 
jam-—porque não tenho filho; mam-—a mim; ksut-—-fomey trt-—sede; 
kamam-— desejando satisfazer; iva—como; apare—outros objetos 
sensoriais desfrutáveis. 
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TRADUCAO 
Assim como aquele que é assolado pela fome e pela sede nào se 
satisfaz com o agrado sob a forma de guirlanda de flores ou polpa 
de sándalo, eu, porque nào tenho filho, náo estou satisfeito com 
meu império, opulência ou posses, que são desejáveis até mesmo para 
grandes semideuses. 
VERSO 26 


das Rê matam qo ag rd at | 
qa RA qua sum aa MAR a: NR 


tatah pāhi mahā-bhāga 
pürvaih saha gatam tamah 

vathã tarema duspüram 
prajaya tad vidhehi nah 


tatah—portanto, por causa disto; pahi—por favor, salva; mahd- 
bhàga—6ó grande sábio; pürvaih saha—=juntamente com meus ante- 
passados; gatam-—tendo partido; tamah-—para a escuridão; vatha-— 
de modo que; tarema--possamos cruzar; dusparam-—muito difícil 
de cruzar; prajayü—por gerar um filho; tat—isto; vidhehi=por 
favor, faze; nah—para nós. 





TRADUÇÃO 
Portanto, ó grande sábio, por favor, salva-me a mim e aos meus 
antepassados, que estamos descendo rumo à escuridão do inferno, 
pois não tenho progênie. Por favor, faze algo para que eu possa ter 
um filho que nos salve dessas condições infernais. 


SIGNIFICADO 

De acordo com a civilização védica, alguém se casa simplesmente 
para ter um filho, requisito imprescindível ao oferecimento de 
oblações aos antepassados. O rei Citraketu responsavelmente dese- 
java gerar um filho para que ele e seus antepassados pudessem livrar- 
se das mais escuras regiões. Ele estava preocupado com a obtenção 
de pinda, oblações, na próxima vida, as quais deveriam ser dirigidas 
náo só para ele, mas também para seus antepassados. Portanto, ele 
pediu a Añgirá Rsi que o favorecesse, fazendo algo que pudesse 
ajudá-lo a ter um filho. 


Verso 28] A lamentação do rei Citraketu 


VERSO 27 

siga SIA 
gel: TATA UE A | 
fre we cu aurea rg: UR] 


Sri-suka uvaca 
ity arthitah sa bhagaván 
krpalur brahmanah sutah 
Srapayitva carum tvástrañ 
tvastâram ayajad vibhuh 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; arthi- 
tah—sendo solicitado; sah—ele (Aúgirã Rsi); bhagavan—o podero- 
síssimo; krpaluh—sendo muito misericordioso; brahmanali—do 
Senhor Brahma; sutah-—um filho (nascido da mente do Senhor 
Brahm: irapayitvü—após mandar cozinhar; carum-—uma oferen- 
da feita especificamente de arroz doce; tvastram-— destinada ao se- 
mideus conhecido como Tvastã; (vastâram-—Tvastã; ayajat—ele 
adorou; vibhuh—o grande sábio. 





TRADUÇÃO 
Em resposta ao pedido de Mahàrája Citraketu, Aügirà Rsi, que 
nascera da mente do Senhor Brahma, foi muito misericordioso para 
com ele. Como era uma personalidade muito poderosa, o sábio rea- 
lizou um sacrifício, oferecendo a Tvastã oblações de arroz doce. 





VERSO 28 


anna a aa ama! 
Ea a: uae 


Jyestha Srestha ca ya rajño 
mahisinam ca bhãrata 

namna krtadyutis tasyai 
yajriocchistam adàd dvijah. 


Jyestha—a mais antiga; srestha—a mais perfeita; ca—e; ya—aquela 
que; rãjriah-—do rei; mahisinam-—entre todas as rainhas; ca—também; 
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bhárata—6 Maharaja Pariksit, 0 melhor dos Bháratas; namnáa—de 
nome; krtadyutih—Krtadyuti; tasyai=a ela; yajña—do sacrificio; 
ucchistam—os restos do alimento; adat—entregou; dvijah—o grande 
sábio (Angirã). 


TRADUÇÃO 
Ó Pariksit Maharaja, que és'o melhor dos Bharatas, os restos do 
alimento oferecido no yajiia foram dados pelo grande sábio Angira 
à primeira e mais perfeita entre as milhões de rainhas de Citraketu, 
cujo nome era Krtadyuti. 


VERSO 29 


aaa A AAA: | 
eia a SI 


athaha nrpati rajan 
bhavitaikas tavatmajah 

harsa-soka-pradas tubhyam 
iti brahma-suto yayau 


atha—em seguida; dha—disse; nrpatim—ao rei; rájan—ó rei Ci- 
traketu; bhavita—haveráy ekah=um; tava——teu; atmajahi—filho; 
harsa-soka-—jübilo e lamentacào; pradah-—que dará; tubhyam—a ti; 
iti—assimy brahma-surah—Añgira Rsi, o filho do Senhor Brahma; 
yayau—partiu. 


TRADUCAO 
Em seguida, o grande sábio disse ao rei: **Ó grande rei, terás entáo 
um filho que será causa de júbilo e lamentacáo.' Sem esperar pela 
resposta de Citraketu, o sábio partiu. 


SIGNIFICADO 

A palavra harsa significa “júbilo”, e soka, “lamentação””. Ao 
compreender que teria um filho, o rei ficou inundado de prazer. De- 
vido ao seu júbilo intenso, ele'não conseguiu realmente entender a 
afirmação do sábio Angirã. Tomou-a como significando que, devi- 
do ao nascimento de seu futuro filho, na certa haveria júbilo, mas 
porque ele seria o único filho do rei, teria muito orgulho de sua 
tiqueza e império, e, portanto, não seria muito obediente a seu paí. 
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Assim, O rei estava satisfeito e pensou: “Que venha um filho. Não 
importa que ele não seja muito obediente.” Na Bengala existe um 
provérbio segundo o qual é melhor ter um tio materno cego do que 
não ter nenhum tio materno. O rei aceitou essa filosofia, achando 
que um filho desobediente seria melhor do que não ter nenhum filho. 
O grande sábio Cânakya: Pandita diz: 


ko 'rthah putrena jatena 
yo na vidvan na dhármikah 
kánena caksusà kim va 
caksuh pidaiva kevalam 


“Que adianta um filho que não é sábio erudito nem devoto? Tal 
filho é como um olho cego e doente, que só causa sofrimento.”* En- 
tretanto, o mundo material é tão poluído que se quer ter um filho, 
mesmo que este seja inútil. Esta atitude foi tomada pelo próprio rei 
Citraketu. 

VERSO :30 


A ra PARTI | 
mi añ RRA 11301) 


sapi tat-prasanad eva 
citraketor adhürayat 

garbham krtadyutir dev? 
krttikagner ivatmajam 


sa—ela; api—mesmo; tat:prasanat—comendo os restos de alimento 
do grande sacrifício; eva—na verdade; citraketoh—do rei Citraketu; 
adharayat—desenvolveu;. garbham—egravidez; krtadyutih —rainha 
Krtadyuti; devi—a deusa; krttika—Krttika; agneh—de Agni; iva— 
como; adtma-jam—um filho. 


TRADUCAO 
À semelhança de Krttikadevi que, após intercessão de Agni, rece- 
beu o sêmen do Senhor Siva e concebeu um filho chamado Skanda 
[Karttikeya], Krtadyuti, tendo recebido sêmen de Citraketu, ficou 
grávida após comer os restos de alimento do yajria realizado por 
Angira. 
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VERSO 31 


E] 
w RA e II 


tasyà anudinam garbhah 
sukla-paksa ivodupah 

vavrdhe sürasenesa- 
tejasã sanakair nrpa 


tasyah—seu; anudinam—dia após dia; garbhah—embrião; sukla- 
pakse—durante a quinzena da lua crescente; iva—como; udupah— 
a Lua; vavrdhe-desenvolveu-se progressivamente; siarasena-isa— 
do rei de Súrasena; ejasáa—mediante o sémen; sanakaih—pouco a 
pouco; nrpa—ó rei Parikgit. 


TRADUCAO 
Após receber o sémen de Maharaja Citraketu, rei de Súrasena, 
a rainha Krtadyuti aos poucos teve em desenvolvimento a sua gra- 


videz, ó rei Pariksit, assim como a Lua cresce durante a quinzena 
luminosa. 


VERSO 32 


A SA AE A | 
o o E 


atha kàla upavrtte 
kumürah samajàyata 
janayan sürasenünarni 
Srnvatám paramar mudam 


atha—depois disso; kale upavrtte—no devido tempo; kumarah-—o 
filho; samajàyata—nasceu; janayan—criando; sürasenanàm-—dos 
habitantes de Sürasena; srnvatâm-—ouvindo; paramám—o maior; 
mudam—prazer. 
TRADUCAO 
Depois disso, no devido tempo, nasceu o filho do rei. Recebendo 


a notícia, todos os habitantes do Estado de Súrasena ficaram extre- 
mamente satisfeitos. 
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VERSO 33 


ea am ga | 
rafa E RATA MIF 11331) 


hrsto raja kumarasya 
snatah sucir alankrtah 

vacayitvasiso vipraih 
karayam àsa játakam 


hrstah—muito feliz; raja—o rei; kumarasya—com seu filho recém- 
nascido; snatah—tendo se banhado; sucih—estando purificado; 
alarikrtah—estando decorado com adornos; vacayitva-—tendo deter- 
minado que se falassem; asisah-—palavras de bênção; vipraih—pelos 
brahmanas eruditos; kãrayam àsa—determinou que se executasse; 
jatakam—a cerimônia alusiva ao nascimento. 


TRADUÇÃO 
O rei Citraketu ficou especialmente satisfeito. Após purificar-se, 
banhando-se e decorando-se com adornos, convidou bráhmanas eru- 
ditos para que atraíssem as bênçãos sobre a criança e executassem 
a cerimônia alusiva ao nascimento. 


VERSO 34 


et feed ad aman A. 1 
IATA EM, RARA 13811 


tebhyo hiranyam rajatam 
vasamsy abharanáni ca 

gramán hayán gaján pradad 
dhenünam arbudani sat 


tebhyah—a eles (os brahmanas eruditos); hiranyam—ouro; raja- 
tam—prata; vasamsi—roupas; abharanâni—adornos; ca—também; 
grümün—aldeias; hayan—cavalos; gajan—elefantes; pradat—deu em 
caridade; dheniinâm-—de vacas; arbudâni—grupos de cem milhões; 
sat—seis. 
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TRADUÇÃO 
Aos brãhmanas que participaram da cerimônia ritualística, o rei 
distribuiu caridosamente ouro, prata, roupas, adornos, aldeias, 


cavalos e elefantes, bem como sessenta kotis de vacas [seiscentos 
milhões de vacas]. 


VERSO 35 
sl 
Sei TARA FARS REA ZA 


vavarsa kümàn anvesam 
parjanva iva dehinam 

dhanyam vasasvam àyusyam 
kumarasva maha-manah 


vavarsa—derramou, fazendo caridade; kaman—todas as c 
sejáveis; anvesâm-—dos outros; parjanyah—uma nuvem; iva-como; 
dehinám—de todas as entidades vivas; dhanyam-—com o desejo de 
aumentar a opulência; yasasvarm=aúmentar a reputação; avusvam— 
eaumentar a duração de vida; kumiarasya-—do filho recém-nascido; 
maha-manah-o 'caridoso rei Citraketu: 


TRADUÇÃO 
Assim como a nuvem derrama indiscriminadamente água sobre 
a terra, o caridoso rei Citraketu, com o propósito de aumentar a 
reputação, opulência e longevidade de seu Tilho, distribuiu entre 
todos torrentes de coisas desejáveis. 


VERSO 36 


Faad quads fig: | 
qm is gA A RA sT NRI 


Krechra-labdhe “tha rājarses 
tanaye ^nudinam pituh 
yathà nihsvasya krcehrüpte 

dhane sneho "nvavardhata 
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krcchra—com grande dificuldade; labdhe—obtido; atha—depois 
disso; raja-rseh—do piedoso rei Citraketu; tanaye— pelo filho; anu- 
dinam—dia após dia; pituh—do pai; yatha—exatamente como; nih- 
svasya—de um homem pobre; krcchra-apte—ganho após grande 
dificuldade; dhane—pelo dinheiro; snehah—afeição; anvavardhata— 
aumentava, 


TRADUÇÃO 
Quando um pobre obtém algum dinheiro após grande dificul- 
dade, sua afeição pelo dinheiro aumenta a cada dia que passa. Do 
mesmo modo, quando o rei Citraketu, após grande dificuldade, re- 
cebeu um filho, sua afeição por este intensificava-se dia após dia. 


VERSO 37 


mge A a MA d 
sra al AAA RN 


mátus-tv atitarürm putre 
sneho moha-samudbhavah 

krtadyuteh sapatninàm 
praja-kama-jvaro "bhavat 


mátuh—da màe; tu—também; atitarám-—-excessivamente; putre— 
pelo filho; snehah—afeto; moha-—por ignorância; samudbhavah— 
gerado; krtadyuteh—de Krtadyuti; sapatninam--das co-esposas; 
prajâ-kâma-—de um desejo de ter filhos; jvarah--uma febre; abha- 
vat—houve. 
TRADUÇÃO 
Tal como ocorria ao pai, o afeto e carinho da mãe pelo filho 
aumentavam excessivamente. As outras esposas, vendo o filho de 
Krtadyuti, ficaram muito agitadas, como que acometidas de febre 
«alta provocada pelo desejo de ter filhos. 


VERSO 38 


fait af aan] 
s qur «e ad ESTA RC 
































Srimad-Bhagavatam 


[Canto 6, Cap. 14 


citraketor atipritir 
yatha dare prajavati 

na tathanyesu sanjajne 
bàlam lalayato "nvaham 


citraketoh—do rei Citraketu; atipritih—atracào excessiva; vatha— 
assim como; dare—pela esposa; prajd-vati—que gerou um filho; na— 
não; tatha—igual a isso; anyesu—pelas outras; sarjajñe—despontou; 
balam—o filho; lalayatah-—cuidando de; unvaham-=constantemente. 


' TRADUÇÃO 

A medida que o rei Citraketu criava seu filho com muito carinho, 
sua afeição pela rainha Krtadyuti aumentava, ao passo que ia per- 
dendo a afeição pelas outras esposas, que não tinham filhos. 


VERSO 39 


a: iaaa masa | 
IÀ GA AAA T NSII 


tàh paryatapyann atmanam 
garhayantyo-"bhyasüyaya 

ünapatyena duhkhena 
rüjRas canadarena ca 


tah—elas (as rainhas que nào tinham filhos); paryatapyan—lamen- 
tavam-se; dímánam—a elas próprias; garhayantyah—condenando; 
abhyasiiyaya-—por inveja; ânapatyena—devido ao fato de não terem 
filhos; duhkhena—pela infelicidade; rájnah—do rei; ca—também; 
anádarena—devido à negligência; ca—também: 


TRADUÇÃO 
As outras rainhas estavam extremamente infelizes pelo fato de não 
ferem filhos. Devido à negligência que o rei lhes consagrava, perdiam-se 
em inveja e lamentações. 
VERSO 40 


faena fas avri AAA | 
asteri ftit. fce 112 


A lamentação do rei Citraketu 


dhig aprajam strivam papam 
patyus cügrha-sammatàm 

suprajabhih sapatnibhir 
dasim iva tiraskrtam 


dhik-—toda a condenação; aprajam-—sem um filho; strivam-—a 
uma mulher; papam—cheia de atividades pecaminosas; paiyuh— 
pelo esposo; ca—também; a-grha«sammatüm-—-que nào é honrada 
no lar; su-prajâbhik-—que têm filhos; sapatnibhih-—pelas co-esposas; 
dasim—uma criada; ¡va—exatamente como; tiraskrtam—desonrada. 


TRADUÇÃO 
+- Uma esposa que não tem filhos é preterida no lar pelo esposo e 
desonrada pelas suas co-esposas, exatamente como se ela fosse uma 
criada. Decerto, tal mulher é condenada sob todos os aspectos devi- 
do á sua vida pecaminosa. 


SIGNIFICADO 
Como afirma Canakya Pandita: 


matá yasya grhe nàsti 
bhàryà cüpriya-vàdini 

aranyam tena gantavyam 
yathüranyam tathã grham 


“Uma pessoa em cuja casa não vive a mãe e que tem uma esposa 
que nào lhe fala docemente deve ir para a floresta. Para tal pessoa, 
viver em casa e viver na floresta são a mesma coisa.” Igualmente, 
para uma mulher que não tem filhos, que não recebe a atenção do 
esposo e cujas co-esposas desprezam-na, tratando-a como se ela fosse 
uma criada, ir para a floresta é melhor do que permanecer em casa. 


VERSO 41 
quai q ara aa: fiada 1 
erat are aeta qim 11821 
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dasinâm ko nu santâpah 
svaminah paricaryaya 

abhiksnam labdha-mananam 
dasya dastva durbhagáh 


dasinam—das criadas; kah—que; nu—na verdade; santapah—la- 
mentacáo; svaminah—ao esposo; paricarvaya—=prestando servico; 
abhiksnam—constantemente; labdha-mününüm-—honradas; dasyah— 
da criada; düsr ¡va—igual a uma criada; durbhagah—muito desa- 
fortunada. 





TRADUCAO 
Mesmo as criadas que se ocupam em prestar constante serviço ao 
esposo de sua ama sáo honradas pelo esposo desta, e assim elas nada 
têm de que lamentar-se. Nossa posição entretanto, é de criadas da 
eriada. Portanto, somos muito desafortunadas. 


VERSO 42 


Ti AZAA ATA STHETRI | 
asar AR ASIA NL 


evam sandahyamânanan 
sapatnyãh putra-sampada 

rajño 'sammata-vrttinam 
vidveso balavàn abhüt 


evam—assim; sandahyamananam—das rainhas, que ardiam em 
constante lamentacáo; sapatnydh—da co-esposa Krtadyuti; putra- 
sampada--devido à opulência de ter um filho; rajñah—pelo rei; 
asammata-vrttinüm-—nào sendo muito favorecid: vidvesah—inveja; 
balavan—muito forte; abhiit--tornou-se. 





TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi continuou: Sentindo-se menosprezadas pelo 
seu esposo e vendo em Krtadyuti a opulência de possuir um filho, 
as co-esposas de Krtadyuti morriam de inveja incessante, a qual 
ganhou proporções alarmantes. 


A lamentação do rei Citraketu 


VERSO 43 
fiz: fo area: | 
mt agr ara ia auf sf dal 


vidvesa-nasta-matayah 
striyo dáruna-cetasah 

garam daduh kumaraya 
durmarsã nrpatim prati 


vidvesa-nasta-matayah—cuja inteligência estava consumida pela 
inveja; striyah—as mulheres; daruna-cetasah—tendo o coração muito 
duro; garam—veneno; daduh—ministraram; kumaraya—ao menino; 
durmarsah—estando afrontadas; nrpatim—o rei; prati—com. 


TRADUCAO 
+ A medida que sua inveja aumentava, elas perdiam a inteligência. 
Tendo o coração extremamente duro e sendo incapazes de tolerar 
o desprezo que o rei lhes devotava, elas enfim ministraram veneno 
ao menino. 
VERSO 44 


agf adami mea d 
mAAR aaa ae aaa lL 


krtadyutir ajānaniī 
sapatninàm agham mahat 

supta eveti sañcintya 
nirtksya vyacarad grhe 


krtadyutih—rainha Krtadyuti; ajananti—náo sabendo de; sapat- 
ninam—de suas co-esposas; agham-—ato pecaminoso; mahat—muito 
grande; suptah—dormindo; eva—na verdade; ¡ti —assim; sañicintya— 
pensando; nirtksya—olhando para; vyacarat—estava caminhando; 
grhe—pela casa. 


TRADUCAO 
Sem saber que suas co-esposas haviam administrado o veneno, 
¿a rainha Krtadyuti caminhava pela casa, pensando que seu filho 
dormia profundamente. Ela não percebeu que ele estava morto. 
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VERSO 45 


ai gi aga fo 
ga A A MM 


sayanam suciram balam 
upadhürya manisinr 

putram ânaya me bhadre 
iti dhatrim acodayat 


Sayünam-—deitado; su-ciram—por longo tempo; balam-—o filho; 
upadharya—pensando; manisini—muito inteligente; putram-—o 
filho; anaya—traze; me—a mim; b/tadre—ó gentil amiga: iti—assim; 
dhütrim—à babá; acodayat—deu a ordem. 


TRADUCAO 
Pensando que seu filho tinha dormido por longo tempo, a rainha 
Krtadyuti, que decerto era muito inteligente, ordenou à babá: 


“Minha querida amiga, por favor, traze meu filho até aqui.” 


VERSO 46 


ADIA E AIRAA d 
Ia aag 


sá sayanam upavrajya 
drstvã cottara-locanam 

prânendrivatmabhis tyaktam 
hatüsmity apatad bhuvi 


sü—ela (a criada); sayanam-—deitado; upavrajya—indo ao; drs- 
tvi—vendo; ca—também; uttãra-locanam-—seus olhos voltados para 
cima (como os olhos de um defunto); prana-indriya-atmabhih—pela 
força vital, sentidos e mente; tyaktam-—abandonado: hata asmi— 
agora estou condenada; ¡ti —assim; apatat—caiu; bhuvi—ao chào. 


TRADUÇÃO 
Ao aproximar-se da criança, que estava deitada, a criada notou 
que seus olhos estavam voltados para cima. Não havia sinais de vida, 


“Verso 48] A lamentação do rei Citraketu 625 


nenhum de seus sentidos funcionava, e ela pôde compreender que 
a criança estava morta. Vendo isso, ela imediatamente gritou: 
“Agora, estou condenada”, e caiu ao chão. 


VERSO 47 


amana md oe 

A AL IR! 
ar ara 

aa am wem wd ge leo! 


tasyãs tadakarnya bhrsaturam svaram 
ghnantyah karabhyam ura uccakair api 

pravisya rajñi tvarayatmajântikam 
dadarsa bâlam sahasa mrtam sutam 


tasyah—dela (a criada); tada—naquele momento; dkarnya—ou- 

vindo; bhrsa-aturam—altamente pesarosa e agitada; svaram—v0z; 

ghnantyah—golpeando; karabhyam—com as máos; urah—o peito; 

uccakaih—alta; api—também; pravisya—entrando; rájñi—a rainha; 

- tvarayü—às pressas; aimaja-antikam— perto do seu filho; dadarsa— 

ela viu; balam—a crianga; sahasa—subitamente; mrtam—morto; 
sutam—filho. 


TRADUCAO 
Em grande agitação, a criada golpeou seu peito com ambas as 
mãos e chorou alto, proferindo palavras de lamentação. Ouvindo 
seus gritos, a rainha veio imediatamente, e, ao aproximar-se do seu 
“filho, viu que ele estava morto. 


VERSO 48 


qua q figa TU 
gae — RRA EA 


papáta bhamau parivrddhaya Suca 
mumoha vibhrasta-Siroruhâmbara 
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papáta—caiu; bhiimau—ao cháo; parivrddhaya—totalmente do- 
minada;-suca--pela lamentação; mumoha--elaficou inconsciente; 
vibhrasta—em:desalinho; siroruha—cabelo; ambará==e vestido: 


TRADUCAO 
Em grande lamentagáo e com o cabelo e vestido em desalinho, 
a rainha, inconsciente, caiu ao chão. 


VERSO 49 


q aaa ar 

aqa ari ÍA digam | 
IMA GATA: azi far 

TA AE Gg PTA: SU 


tato nrpântahpura-vartino janã 

narüs ca nüryas ca nisamya rodanam 
agatya tulya-vyasandh suduhkhitàs 

tas ca vyalikam ruruduh Krtagasah 








tatah—depois disso; nrpa—ó rei; antahpura-vartinah—os habitan- 
tes do palácio; janah—todas as pessoas; narâh—os homens; ca—e; 
naryah—as mulheres; ca—também; nisamya—ouvindo; rodanam— 
choro alto; dgatya—vindo; fulya-vyasanüh—estando igualmente pe- 
sarosos; suduhkhitah—lamentando-se muitíssimo; ta/t—eles; ca—e; 
vyalikam—simuladamente; ruruduh—choravam; krta-dgasah—que 
cometeram a ofensa (dando o veneno). 





TRADUCAO 
Ó rei Pariksit, ouvindo o choro alto, todos os habitantes do palácio, 
homens e mulheres, acudiram. Estando igualmente pesarosos, eles 
também puseram-se a chorar. As rainhas que haviam dado veneno 
também simularam um choro, sabendo perfeitamente bem a ofensa 
que cometeram. 
VERSOS 50—51 


yn aaa 


A 5 


faauefe: quaa eed afa 1 


A lamentação do rei Citraketu 


fabada uol 
QA ARA A AS 

sam — frega 1 
dri emp ameet 

Reana a aa MAT NRI 


srutva mrtam putram alaksitântakam 
vinasta-drstih prapatan skhalan pathi 

snehanubandhaidhitaya suca bhrsam 
vimürcchito "nuprakrtir dvijair vrtah 


papáta bàlasya.sa püda-müle 
mrtasya. visrasta-siroruhambarah 
dirgham $vasan baspa-kaloparodhato 
niruddha-kantho na sasaka bhüsitum 


srutva-—ouvindo; mrtam-—morto; putram—-o filho; alaksita-anta- 
kam-—sendo.a morte de causa ignorada; vinasta-drstih-—com a visão 
turva; prapatan—caindo constantemente; skhalan—escorregando; 
pathi—no caminho; sneha-anubandha-—devido à afeição; edhitaya-— 
que aumentava; sucã-—de lamentação; bhrsam muitissimo; vimürc- 
chitah-—ficando inconsciente; anuprakrtih seguido dos ministros 
e outros funcionários; dvijaih—pelos bra/unanas eruditos; vrtah— 
rodeado; papata—caiu; balasya-—-do menino; sah—ele (o rei); pada- 
mile—aos pés; mrtasya—do corpo morto; visrasta-—em desalinho; 
siroruha—cabelo; ambarah-—-e vestes; dirgham-—longa; svasan— 
respiração; baspa-kala-uparodhatah-—porque: chorava: e tinha os 
olhos rasos dágua; niruddha-kanthah-—tendo uma voz embargada; 
na—náo; sasaka—era capaz; bhasitum—de falar. 


TRADUCAO 
Ao tomar conhecimento de que seu filho morrera em decorréncia 
de causas ignoradas, o rei Citraketu ficou sem enxergar praticamente 
nada. Devido à sua grande afeição pelo filho, a sua lamentação 
crescia como um fogo abrasador, e, à medida que caminhava em 
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diregáo ao filho morto, ele escorregava e caía ao chào. Rodeado pelos 
seus ministros e outros funcionários e rodeado pelos bráhmanas eru- 
ditos ali presentes, O rei aproximou-se e caiu inconsciente aos pés 
do filho, com os cabelos e as vestes em desalinho. Quando o rei 
respirando pesadamente, recobrou a consciência, seus olhos estavam 
lacrimejantes, e ele não conseguia falar. 


VERSO 52 


q Fra ax 


ai a ara 
SED GU A qus 
at nar Aen fra sa 


patim niriksyoru-Sucürpitam tada 
mrtam ca balam sutam eka-santatim 

Janasya rüjRr prakrtes ca hrd-rujam 
sair dadhana vilalapa citradhã 


patim—0 esposo; niriksya—=vendo; uru—grandemente; suca—em 
lamentação; arpitam--magoado; tadà—naquele momento; mrtam-— 
morta; ca—=e; balam—a crianca; sutam—o filho; eka-santatim-— 
único filho da família; janasya—de todas as outras pessoas ali reu 
nidas; rajfil-—a rainha; prakrteh cabem como os funcionários e 
ministros; Art-rujam-—as dores no âmago do coracáo; satí dadhaná— 
aumentando! vilalapa-—lamentou-se; citradha-—de várias maneiras. 


TRADUÇÃO 
Ao ver seu esposo, o rei Citraketu, imerso em grande lamenta- 
ção, e ao ver o defunto, que era o único filho da família, a rainha 
lamentou-se de várias maneiras. Isto aumentou a dor no âmago do 
coração de todos os-cortesãos, dos ministros e de todos os bràhmanas. 


VERSO 53 


Wei o agungi 
fa ar 1 


A lamentação do rei Citraketu 


fiat Raia fatores: gi 
gaia fas gula aee IM 


stana-dvayanr kunkuma-panka-manditam 
nisiñcatt sañjana-baspa-bindubhih 

viktrya kesan vigalat-srajah sutam 
susoca citram kurariva susvaram 


* stana-dvayam—seus dois seios; kunkuma-—com pó de kunkuma 
que as mulheres costumam passar nos seios); panka--ungiiento; 
manditam-—decorada; nisificati—umedecendo; sa-anjana—misturan- 
'do-se com o ungüento:dos olhos; baspa-—de lágrimas; bindubhih-— 
em gotas; vikirya—em- desalinho; kesün—cabelo; vigalat—estava 
caindo; srajah—no qual a grinalda de flores; sutam—=seu filho; su- 
Soca—lamentava; citram—em variedades; kurarT iva—como um pás- 
Saro kurarT; su-svaram—numa voz muito doce. 


TRADUÇÃO 
A grinalda de flores que decorava a cabeça da rainha caiu, e seu 
“cabelo ficou em desalinho. As lágrimas cadentes desfaziam a pintura 
“de seus olhos e umedeciam-lhe os seios, que estavam cobertos de 
pó de kunkuma. À medida que lamentava a perda do filho, seu choro 


“alto lembrava o doce canto de um pássaro kurari. 
n 


" 
VERSO 54 
a Parra aa 
ARTE AO 
Ra tina a afã 
Faria ao der Mal 
aho vidhátas tvam ativa báliso 
yas tv atmasrsty-apratirapam ihase 


pare nu jivaty aparasya yà mrtir 
viparyayas cet tvam asi dhruvah parah 
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aho-—ai de mim (em grande lamentação); vidhatah—ó Providên- 
cia; tvam—Vós; ativa—muitissimo; balisah—inexperiente; yah— 
quem; fu—na verdade; 'dima-srsti—de Vossa própria criação; apra- 
tirüpam—exatamente o oposto; ihase—estais executando e desejan- 
do; pare—enquanto:o pai ou o.mais velho; nu—na verdade; jIvati— 
está vivo; aparasya—de alguém que nasceu depois; ya—a qu: 
mrtih—morte; viparyayah—contraditória; cet—=se; tvam—Vós; asi— 
sois; dhruvah—na verdade; parah—=um inimigo. 





TRADUÇÃO 
Ai de mim, ó Providência, ó Criador, decerto pouco entendeis 
de criação, pois, durante o período de vida a que um pai tem direito; 
deixastes-lhe o filho morrer, agindo, assim, em oposição às leis que 
regem a Vossa criação. Se estais disposto a contrariar essas leis, é 
porque sois inimigo das entidades vivas e não tendes misericórdia. 


SIGNIFICADO 

É desta maneira que a alma condicionada condena o criador su- 
premo quando ela se defronta com reveses. Às vezes, ela acusa a 
Suprema Personalidade de Deus ide ser injusto porque algumas 
pessoas são felizes e outras não. Aqui, a rainha culpa a providência 
suprema pela morte de seu filho. Seguindo as leis da criação, um 
pai deve morrer primeiro que seu filho. Se as leis da criação são mos 
dificadas de acordo 'com os caprichos da providência, então, a pro- 
vidência certamente não deve ser considerada misericordiosa, senão 
que deve ser considerada inimiga da criatura viva. Na verdade, não 
é o criador, mas a alma condicionada, que é inexperiente. Ela não 
sabe como funcionam as leis sutis/da atividade fruitiva, e, sem co- 
nhecer essas leis da natureza, ignorantemente critica a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 


VERSO 55 


AE AR AAA 
TUE AAA | 

vu Sem fas 
E ee A RE ush 


Verso 55] A lamentação do rei Citraketu 


na hi kramas ced. iha mrtyu-janmanoh 
saririnam astu tad àtma-karmabhih 

Jah. sneha-páso nija-sarga-vrddhaye 
svayam krtas te-tam imam vivrscasi 


na—náo; hi—na verdade; kramalt—ordem cronológ 

iha—neste mundo material; mrtyu—da morte; janmanoh—e do nas- 
cimento; sartrinam—das almas condicionadas, que aceitaram corpos 
materiais; astu—que seja; fat—isto; Atma-karmabhih—pelos resulta- 
dos do karma (atividades fruitivas); yah—aquilo que; sneha-pasah— 
cativeiro da afeicào; nija-sarga— V ossa própria criacào; vrddhaye— 
para aumentar; svayam-—pessoalmente; krtah—feito; te—por Vós; 
tam_—isso; imam_—isto; vivr$casi—estais cortando. 


TRADUCAO 
Meu Senhor, talvez digais náo existir lei segundo a qual um pai 
deva morrer durante a vida de seu filho ou um filho deva nascer 
durante a vida de seu pai, pois todos vivem e morrem de acordo 


com suas próprias atividades fruitivas. Entretanto, se a atividade 
fruitiva é táo forte a ponto de o nascimento e a morte dependerem 
dela, náo há necessidade de um controlador, ou Deus. Por outro 
lado, se alegardes que é necessário um controlador porque a energia 
material náo tem o poder de agir, fica a resposta de que, se os lagos 
da afeição que criastes forem perturbados pela ação fruitiva, ninguém 
criará filhos com afeição; ao contrário, todos negligenciarão cruel- 
mente seus filhos. Como cortastes os laços da afei 

um pai a criar seu filho, pareceis inexperiente e ininteligente. 


SIGNIFICADO 
“Como se afirma no Brahma-samhitã, karmâni nirdahati kintu ca 
bhakti-bhajam: quem adotou a consciência de Krsna, o serviço de- 
vocional, não é afetado pelos resultados do karma. Neste verso, o 
karma foi esmiuçado tendo como base a filosofia karma-mimamsa, 
segundo a qual todos devem agir de acordo com o seu karma e cabe 
ao controlador supremo dar os resultados do karma. As leis sutis 
do karma, que são controladas pelo Supremo, não podem ser com- 
preendidas pelas almas condicionadas comuns. Portanto, Krsna diz 
que quem pode entendê-lO e quem entende como Ele-age, contro- 
lando tudo através das leis sutis, recebe dEle a graça de tornar-se 
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imediatamente livre. Esta afirmação é do Brahma-sarhitã (karmâni 
nirdahati kintu ca bhakti-bhajam). Deve-se adotar irrestritamente o 
serviço devocional é submeter tudo à vontade suprema do Senhor. 
Quem toma essa medida será feliz nesta vida e na próxima. 


VERSO 56 
ciam né sn ad samet 
erri Pres faa qa Tirana t 
AGRA MAA JA 
i NARTA TIARIS 


tvañ táta narhasi ca mámñ krpanam anüthàm 
tyaktum vicaksva pitaran tava soka-taptam 

anjas tarema bhavatapraja-dustaram yad 
dhvüntam na yühy akarunena yamena düram 


tvam—tu; tata--meu querido filho; na—não; arhasi-—deves; ca 
ei mam—a mim; krpanám—muito pobre; anatham—sem um pro+ 
tetor; tyaktum-—abandonar; vicaksva—olha; pitaram—para o pai; 
Tava—teu; soka-taptam—afetado por tamanha lamentacáo; ajñah= 
facilmente; tarema—podemos: cruzar; bhavata—contigo; apraja: 
dustaram-—muito difícil de ser atravessado por alguém que não tem 
filho; yat—o qual; dhvântam—o reino da escuridão; na yahi—não 
te distancies; akarunena—desapiedado; yamena—com Yamarája; 
diram—nem um pouco mais: 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, estou desamparada e muito pesarosa. Não 
deves te ausentar de mim. Vê só como teu pai se lamenta. Estamos 
desamparados porque, sem um filho, teremos que sofrer a aflição 
de ir às mais escuras regiões infernais. És a única esperança de po- 
dermos escapar dessas regiões escuras. Portanto, peço-te que não 
continues tua jornada rumo ao desapiedado Yama. 


SIGNIFICADO 
De acordo com os preceitos védicos, alguém deve aceitar uma es- 
posa que possa gerar um filho que o salve das garras de Yamaraja. 


Verso 58] A lamentação do rei Citraketu 633 


A menos que tenha um filho que ofereça oblações aos pitãs, ou an- 
tepassados, a pessoa tem que sofrer no reino de Yamarãja. O rei 
Citraketu estava muito pesaroso, pensando que, como seu filho es- 
tava indo ter com Yamarãja, ele próprio voltaria a sofrer. As leis 
sutis agem sobre os karmis; se alguém se torna devoto, não tem mais 
obrigações para com as leis do karma. 


VERSO 57 


ste qa aê Ram ara 
erga arca died | 
ga aurum sp sp ttt 
ve eei f TT 0 


uttistha táta ta ime sisavo vayasyds 
tvâm ühvayanti nrpa-nandana samvihartum 
suptas ciram hy asanayà ca bhavàn parito 
bhunksva stanam piba suco hara nah svakànam 


uttistha—por favor, acorda; tàta—meu querido filho; te—elas; 
ime—todas essas; sisavah—criancas; vayasyah—colegas de folgue- 
dos; tvam—a ti; ahvayanti—estão chamando; nrpa-nandana—ó filho 
lo rei; samvihartum—para brincar com; suptah—dormiste; ciram— 
lo longo tempo; hi—na verdade; asanaya—pela fome; ca—também; 


bhaván—tu; partíah—assolado; bhunksva—por favor, alimenta-te; 
stanam—no seio (de tua mãe); piba—bebe; sucah—lamentação; 
hara—simplesmente dissipa; nah—nossa; svakânâm-—teus parentes. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, dormiste por longo tempo. Agora, por favor, 
acorda. Teus colegas de folguedos estão te chamando para brincar. 
Como deves estar muito faminto, por favor, acorda e chupa meu 
seio e dissipa nossa lamentação. 


VERSO 58 


mÈ A A qui 
Ga RRA | 
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f& qr mienne 
ASA A UA OEA Met 


náham tanüja dadrse: hata-marigala te 
mugdha-smitarn mudita-viksanam ananabjam 

kim vã gato "sy apunar-anvayam anya-lokam 
nito “ghrnena na srnomi kala giras te 


na—não; aham—eu; tanit-ja—meu querido filho (nascido do meu 
corpo); dadrse—vi; hata-mangala--porque sou muito desafortuna- 
da; te—teu; mugdha-smitam-=com um sorriso encantador; mudita- 
viksanam—com olhos fechados; ânana-abjam—rosto de lótus; kim 
va—se; gatah-— ausente; asi—estás;-a-pundh-anvayam-—da qual não 
se retorna; anya-lokam—a outro planeta, ou o planeta de Yamarája; 
nitah—tendo sido levado; aghrnena—pelo cruel Yamarája; na—não; 
Srnomi—posso ouvir; kalah—agradabilissimas; girah—pronúncias; 
te—tuas. 


TRADUCAO 
Meu querido filho, com certeza sou muito desafortunada, pois 
já não posso ver teu meigo sorriso. Fechaste os olhos para sempre. 
Portanto, concluo que foste levado deste para outro planeta, do qual 


não retornarás. Meu querido filho, não posso mais ouvir tua voz 
agradável. 


VERSO 59 


TA Ta 
Reve A 
a gafas fuafrerm: 1 
fal al qna NS 
Sri-Suka uvaca 
vilapantyà mrtam putram 
iti citra-vilapanaih 
citraketur bhrsam tapto 
mukta-kantho ruroda ha 


Werso 61] A lamentação do rei Citraketu 635 


Sri-Ssukah uvüca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; vilapantya—com 
a mulher que estava lamentando; mrtam--morto; putram—.o filho; 
iti—assim; citra-vilapanaih-—-com várias lamentações; citraketuh— 
rei Citraketu; bhrsam-—muitissimo; taprah-—aflito; mukta-kanthah— 
bem alto; ruroda—chorava; ha—na verdade. 


A TRADUÇÃO 

Sri Sukadeva Gosvami prosseguiu: Acompanhado de sua esposa, 
que dessa maneira lamentava seu filho morto, o rei Citraketu, com 
a boca aberta e estando muitíssimo aflito, começou a chorar cla- 
morosamente. 


VERSO 60 


año: E RARA | 
GOA OA; AA 140 


tayor vilapatoh sarve 
dampatyos tad-anuvratüh 

ruruduh sma narà nàryah 
sarvam üsid acetanam 


tayoh—enquanto os dois; vilapatoh—estavam se lamentando; 
sarve—todos; dam-patyoh—o rei, juntamente com sua esposa; tat- 
anuvratàh—seus seguidores; ruruduh—choravam alto; sma—na 
verdade; narüh—os varóes; nüryah—as mulheres; sarvam—o reino 
inteiro; astt—tornou-se; acetanam— quase inconsciente. 


TRADUÇÃO 
À medida que o rei e a rainha se lamentavam, todos os seus se- 
guidores, homens e mulheres, juntavam-se-lhes em pranto. Devido 
ao acidente súbito, todos os cidadãos do reino estavam quase in- 
conscientes. 


VERSO 61 
Tão RAR — WEHSHOEDRN | 
Senf A AAA ma: 11521 
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evar kasmalam üpannam 
nasta-sarijfram anàyakam 

jRatvangirà nàma rsir 
ajagama sanüradah 


evam—assim; kasmalam—miséria; dpannam—tendo obtido; 
ta—perdida; samjñam—consciéncia; anayakam—desamparado; 
tva—sabendo; añgirah—Angira; nama—chamado; rsih—o santo; 
ajagàma-—foi; sa-nàradah—com Náàrada. Muni. 


TRADUCAO 
Ao compreender que o rei estava quase afogado num oceano de 


lamentação, o grande sábio Aúgira, que se fazia acompanhar de 
Nàrada Rsi, foi ter com ele. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Quarto Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“A lamentação do rei Citraketu. 


CAPÍTULO QUINZE 


Nārada e Angirã 
instruem o rei Citraketu 


Neste capítulo, Angirã Rsi, juntamente com Nárada, consola Ci- 
traketu na medida do possível. Angirã e Nárada Rsi vieram aliviar 
a excessiva lamentacáo do rei, instruindo-o sobre o significado da 
vida espiritual. 

Os grandes santos Angirã e Nãrada explicaram que a relação entre 
pai e filho não é real; é uma mera representação da energia ilusória. 
A relação não existia antes, tampouco perdurará. Pelo arranjo do 
tempo, a relação existe apenas no presente. Ninguém deve lamentar 
“as perdas temporárias. Toda a manifestação cósmica é temporária; 
mesmo que exista, ela não é permanente. Pela orientação da Suprema 
Personalidade de Deus, todas as coisas criadas no mundo material 
são transitórias. Por um arranjo temporário, um pai gera um filho, 
ou uma entidade viva torna-se filho de um suposto pai. Este arranjo 
temporário é feito pelo Senhor Supremo. Nem o pai, nem o filho 
existem independentemente. 

À medida que ouvia os grandes sábios, o rei ficou aliviado de sua 
falsa lamentação, e quis saber qual a identidade deles. Os grandes 
sábios mostraram quem eles eram e fizeram-no compreender que 
todos os sofrimentos devem-se ao conceito de vida corpórea. Quem 
entende sua identidade espiritual e rende-se à Suprema Personali- 
dade de Deus, a pessoa espiritual suprema, torna-se feliz de verdade. 
Quando alguém busca a felicidade na matéria, com certeza lamen- 
tará as perdas sofridas em suas relações corpóreas. Auto-realização 
significa compreender espiritualmente a relação que reciprocamos 
com Krsna. Tal realização põe fim à nossa vida material miserável. 


VERSO 1 

atas sa 
sei fm give | 
Aagi aai a ag RRA: 
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sri-suka uvãca 
ücatur mrtakopànte 
patitam mrtakopamam. 
Sokàübhibhütam rajanam. 
bodhayantau sad-uktibhih 


Sri-Sukah uvüca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; ücatuh—-eles fala- 
ram; mrtaka—o corpo morto; upante—perto de; patitam-—caído; 
mrtaka-upamam-—exatamente como outro corpo morto; soka- 
abhibhitam-—muito aflito pela lamentação; rajanam—ao rei; bọ- 
dhayantau—dando instrução; sat-ùktibhih—mediante. instruções 
reais, e não temporárias. 


i TRADUÇÃO 

Sri Sukadeva Gosvàmi disse: Enquanto o rei Citraketu, domina- 
do pela lamentação, parecia um corpo morto jazendo ao lado do 
corpo morto de seu filho, os dois grandes sábios, Narada e Angira, 


começaram a dar-lhe as seguintes instruções acerca da consciência 
espiritual. 


VERSO 2 
NAO MERA GAR | 
ciTe au: Sgt quaft: qup 08 


ko 'yam syat tava rajendra 
bhaván yam anusocati 

tvam càásya katamah srstau 
puredànim atah param 


kah—quem; ayam—isto; syat—é; tava—para ti; raja-indra—ó 
melhor dos reis; bhavan—Vossa Onipoténcia; yam—quem; anuso- 
cati—lamentas-te por; !'vam—tu; ca—e; asya—a ele (o menino 
morto); katamah—quem; srstau—no nascimento; purà—anterior- 


mente; idantm—neste momento, no presente; atah param—e dora- 
vante, no futuro. 


D TRADUÇÃO 
O rei, que relação tem contigo o corpo morto pelo qual te lamen- 
tas, e que relação tens com ele? Talvez digas que agora tendes um 
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elo de pai e filho, mas por acaso essa relação existia antes? Será que 
ela realmente existe agora? Continuará a existir no futuro? 


SIGNIFICADO 

As instruções dadas por Nàrada e Angirà Muni sào as verdadei- 
ras instruções espirituais que devem ser dirigidas às almas condicio- 
nadas iludidas. Este mundo é temporário, porém, devido ao nosso 
Karma anterior, viemos bater aqui e aceitamos corpos, criando rela- 
ções temporárias em termos de sociedade, amizade, amor, naciona- 
lidade e comunidade, todas as quais terminam-ao chegar a morte. 
Essas relações temporárias não existiam no passado, nem existirão 
no futuro. Portanto, no momento atual essas aparentes relações são 
meras ilusões. 


VERSO 3 


am sente vie erra arg | 
spere figa am a fiat 12 


yatháa prayanti samyanti 
sroto-vegena bülukah 
samyujyante viyujyante 
tatha kalena dehinah 


yatha—assim como; prayanti—separam-se; samyanti—agrupam- 
se; srotah-vegena—pela forca das ondas; balukah—os pequenos grãos 
de areia; samyujyante—elas se unem; viyujyante—elas se separam; 
ratha—igualmente; kalena—pelo tempo; dehinah—as entidades vivas 
que aceitaram corpos materiais. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, assim como pequenas partículas de areia às vezes se agrupam 
e outras vezes se separam devido à força das ondas, as entidades 
vivas que aceitaram corpos materiais às vezes se unem e outras vezes 
se separam devido à força do tempo. 


SIGNIFICADO 
O engano da alma condicionada está em aceitar o conceito de vida 
corpórea. O corpo é material, porém, dentro do corpo, está a alma. 
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Esta compreensão é espiritual. Infelizmente, quem está em ignorância 
e vive'sob o encanto da ilusão material aceita o corpo como o eu. 
Ele não consegue entender que o corpo é matéria. Assim como os 
pequenos grãos de areia,'os corpos aproximam-se e são separados 
pela força do tempo, e as pessoas falsamente lamentam o ajunta- 
mento e a separação, Quem não sabe disto, perde a possibilidade 
de-ser feliz, Portanto; no Bhagavad-gitã (2.13), esta é a primeira ins- 
trução dada pelo Senhor: 





dehino 'smin yatha dehe 
kaumáaram yauvanar jará 

tathá dehantara-praptir 
dhiras tatra na muhyati 


“Assim como, neste corpo, a alma corporificada passa continua- 
mente da infáncia à juventude e à velhice, do mesmo modo, che- 
gando a morte a alma passa para outro córpo. A alma auto-realizada 
nào se confunde com essa mudança.” Não somos o corpo; somos 
seres espirituais aprisionados no corpo. Nosso verdadeiro interesse 
consiste em compreender este simples fato, Então, poderemos con- 
tinuar realizando progresso espiritual, Caso contrário, se perma- 
necermos no conceito de vida corpórea, nossa existência material 
miserável continuará para sempre. Os ajustes políticos, os trabalhos 
de bem-estar social, a assisténcia médica e outros programas que 
inventamos pensando em atingir paz e felicidade jamais perdura- 
rào. Teremos de submeter-nos aos consecutivos sofrimentos da vida 
material. Portanto, a vida material é definida como duhkhalayam 
asasvatam; ela é um reservatório de condições miseráveis. 


VERSO 4 


TL VITIS 3. SI aaa aaa | 
"rapit sper ARA e 


yathà dhünàsu vai dhünà 
bhavanti na! bhavanti ca 

evam bhütàni bhütesu 
coditànisa-mayaya 
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yatha—assim como; dhanãsu-—através de sementes de arroz; vai— 
na verdade; dhanah-—grãos; bhavanti—são gerados; na—não; bha- 
vanti—são gerados; ca-—também; evam-—dessa maneira; bhiltâni-—as 
entidades vivas; bhütesu—em outras entidades vivas; coditàni—im- 
pelidas; Isa-mayaya-—pela potência ou poder da Suprema Persona- 
lidade de Deus. 


TRADUÇÃO 

Ao serem espalhadas no solo, às vezes as sementes se transfor- 
mam em plantas e às vezes não. Às vezes o solo não é fértil, e a 
semeadura é improdutiva. Do mesmo modo, ás vezes um pai virtual, 
sendo impelido pela poténcia do Senhor Supremo, pode gerar um 
filho, mas outras vezes, a concepcáo náo ocorre. Portanto, ninguém 
deve lamentar-se pela artificial relacáo de paternidade, que, em úl- 
tima análise, é controlada pelo Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

O fato é que Mahárája Citraketu nào estava destinado a ter um 
filho. Portanto, embora fosse casado com centenas e milhares de 
esposas, todas elas eram estéreis, e ele nào póde gerar nem mesmo. 
um filho, Quando Angirã Rsi foi visitar o rei, este pediu que o grande 
sábio o capacitasse a ter pelo menos um filho. Devido à bênção de 
Angirã Rsi, maya favoreceu o rei, o qual recebeu um filho, mas este 
não viveria por muito tempo. Portanto, no começo, Angirã Rsi disse 
ao rei que este geraria um filho que lhe causaria júbilo e lamentação. 

De acordo com à providência, ou o desejo do Supremo, o rei 
Citraketu não era para ter filho, Assim como um grão estéril não 
pode produzir outros grãos, a pessoa estéril, pela vontade do Senhor 
Supremo, não pode gerar um filho. Às vezes, nasce um filho mesmo 
de um pai impotente e de uma mãe estéril, e, outras vezes, um pai 
potente e uma mãe fértil não-têm filhos. Na-verdade, às vezes con- 
cebe-se um filho apesar dos métodos anticoncepcionais, e portanto, 
os pais matam o filho no ventre. Na era atual, matar filhos no ventre 
tornou-se lugar-comum. Por quê? Quando se adota o método con- 
traceptivo, por que ele não funciona? Por que às vezes é gerado um 
filho de modo que o paie a mãe- tenham que matá-lo no ventre? 
Devemos concluir que as medidas tomadas graças ao suposto co- 
nhecimento científico não podem determinar o que acontecerá, pois 
tudo realmente é decretado com base na vontade suprema. É pela 
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vontade suprema que somos postos em certas condições em termos 
de familia, comunidade e personalidade. Todos esses arranjos sào 
designados pelo Senhor Supremo que rios concede. aquilo que dese- 
jamos sob o encanto de māyāilusão. Na vida devocional; portanto, 
ninguém deve desejar nada, pois tudo depende da Suprema Per- 


sonalidade de Deus. Como se afirma no Bhakti-rasamrta-sindhu 
(1.1.11): 


anyabhilasita-Sanyam 
Jnana-karmady-anavrtam 

anukülvena krsnànu- 
Stlanari bhaktir uttama 


“Munido de um sentimento propício e livre do desejo de lucro ma: 
terial ou de ganho através de atividades fruitivas ou especulação 
filosófica é que se deve prestar transcendental serv iço amoroso ao 
Supremo Senhor Krsna. Isto se chama serviço devocional puro." 
Deve-se agir somente para desenvolver consciência de Krsna. Para 
tudo o mais, deve-se depender inteiramente da Pessoa Suprema: Não 


devemos criar planos que, no final das contas, nos deixarão frus- 
trados: 


VERSO 5 


Ti aE TA AA GARRE: d 
AAA PA 11 t 


vayam ca tvar ca ye ceme 
tulya-kalas caracarah 

Janma=mrtyor yatha pascat 
pran naivam adhunapi bhoh 


vayam=nós (os grandes sábios, os ministrosie os partidários do 
rei); ca—e; tvam-—u; ca—4ambém; ye—Qquem; ca—também; ime: 
esses; tulva-külah-—reunidos ao mesmo tempo; cara-acürüh—móvels 
€ inertes; janma—nascimento; mrtyoh-=e morte; varha-=assim comôs 
pascat-—após; prak-—antes; na-—nào; evam-—ass im; adhuna-—no pre 
sente; api—embora; bhoh-—ó rei. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei, tu e nós — teus conselheiros, tuas esposas e teus minis- 
tros —, bem como todas as coisas móveis e imóveis existentes em 
todo o cosmo neste momento, estamos numa situação temporária. 
Antes do nosso nascimento, essa situação não existia, e, após nossa 
morte, ela deixará de existir. Portanto, nossa situação atual é tem- 
porária, embora não seja falsa. 


SIGNIFICADO 

Os filósofos mayavádis dizem que brahma satyam jagan mithyã: 
o Brahman, o ser vivo, é real, mas sua atual situação: corpórea é 
falsa. Entretanto, de acordo com a filosofia vaisnava, aatual situa- 
ção não é falsa, mas temporária. Ela é como um sonho. O sonho 
nào existe antes de que a pessoa adormeça, nem continua após ela 
despertar. O período de sonho existe apenas nesse intervalo, e por- 
tanto, é falso no sentido de que é impermanente. Do mesmo modo, 
toda a criação material, incluindo o que nós próprios e os outros 
criamos, é impermanente. Antes que ocorra um sonho ou depois que 
ele acabe, não nos lamentamos de uma situação vivida num sonho, 
e assim, durante o sonho, ou durante uma situação que simula um 
sonho, ninguém deve aceitá-los como reais ou lamentar-se por causa 
deles. Isto é conhecimento verdadeiro. 


VERSO 6 


ada pa garota aa md 
arara att qq 


bhütair bhütàni bhütesah 
srjaty avati hanti ca 

atma-srstair asvatantrair 
anapekso "pi bàlavat 


bhütaih—por algumas entidades vivas; bhütüni—outras entidades 
vivas; bhüta-isah—a Suprema Personalidade de Deus, o mestre de 
tudo; srjati—cria; avati—mantém; hanti—mata; ca—também; ütma- 
srstaih—que sào criadas por Ele; asvatantraih—nào independentes; 
anapeksah—não interessado (na criação); api—embora; bala-vat— 
como um menino. 
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TRADUCAO 

A Suprema Personalidade de Deus, o mestre e proprietário de 
tudo, decerto náo est: teressado na manifestação cósmica tempo- 
rária. Não obstante, assim como um menino que está na praia cria 
algo em que não está interessado, o Senhor, mantendo tudo sob o 
Seu controle, causa a criação, a manutenção e a aniquilação. Ele 
cria, ocupando um pai em gerar um filho, Ele mantém, ocupando 
um governante ou rei em cuidar do bem-estar público, e Ele aniquila 
através dos agentes da morte, tais como as serpentes. Os agentes da 
criação, manutenção e aniquilação não têm potência independente, 
porém, devido ao encanto da energia ilusória, alguém pode julgar-se 
o criador, mantenedor e aniquilador. 


SIGNIFICADO 
Ninguém pode criar, manter ou aniquilar independentemente. O 
Bhagavad-gità (3.27), portanto, diz: 


prakrteh kriyamáanani 
gunaih karmáani sarvasah 

ahankara-vimudhatma 
kartüham iti, manyate 


“Confusa, a alma espiritual que está sob a influência dos trés modos 
da natureza material, julga-se autora de atividades que, de fato, sáo 
executadas pela natureza.” Prakrti, a natureza material, sendo orien- 
tada pela Suprema Personalidade de Deus, induz todas as entidades 
vivas a criar, manter ou aniquilar de acordo com os modos da natu- 
reza. Mas a entidade'viva, não conhecendo a Pessoa Suprema e Seu 
agente, a energia material, pensa ser o autor. De fato, ela não é 
absolutamente o autor: Como agentes do autor supremo, o Senhor 
Supremo, devemos acatar as ordens'do Senhor. As presentes condi- 
ções caóticas do mundo devem-se à ignorância dos líderes que se 
esqueceram de que foi a Suprema Personalidade de Deus quem os 
designou para'o posto no qual habilitam-se a agir. Porque foram 
nomeados pelo Senhor, cabe-lhes consultar o Senhor e acatar-Ehe 
as determinações. O livro de consulta é o Bhagavad-gita, no qual 
o Senhor Supremo dá orientações. Portanto, aqueles que estão 
ocupados na criação, manutenção e aniquilação devem consultar a 
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Pessoa Suprema, que os designou, e devem agir de acordo com Sua 
ordem. Então, todos ficarão satisfeitos, e não haverá contratempos; 


VERSO 7 


Aus a a Asa | 
anão at Re IO 


dehena dehino rajan 
dehad deho *bhijayate 

bijad eva yathã bijam 
dehy artha iva sasvatah 


dehena—pelo corpo; dehinah—do pai que possui um corpo ma- 
terial; rajan—ó rei; dehat—do corpo (da mãe); dehah-—outro corpo; 
abhijayate—nasce; bijat—de uma semente; eva—na verdade; yatha— 
assim como; bijam— outra semente; dehi-—uma pessoa que aceitou 
um corpo material; arthah—os elementos materiais; iva—como; 
sasvatah—eterna. 


TRADUÇÃO 
Assim como uma semente pode dar origem a outra semente, ó 
, do mesmo modo, de um corpo [o corpo do pai], por intermédio 
de outro corpo [o corpo da mãe], surge um terceiro corpo [o corpo 
do filho]. Como os elementos do corpo material são eternos, a enti- 
dade viva que aparece por intermédio desses elementos materiais 
também é eterna. 


SIGNIFICADO 

Através do Bhagavad-gitã, ficamos sabendo que existem duas 
energias, a saber, energia superior e energia inferior. A energia in- 
ferior consiste nos elementos materiais, cinco grosseiros e três sutis. 
Através da manipulação ou supervisão exercida pela-energia mate- 
rial, a entidade viva, que representa a energia superior, aparece em 
diferentes espécies de corpos formados desses elementos. Na verda- 
de, tanto a energia material quanto a energia espiritual — matéria 
e espírito — existem como potências eternas da Suprema Personali- 
dade de Deus. A entidade potente é a Pessoa Suprema. Uma vez 
que a energia espiritual, o ser vivo, que é parte integrante do Senhor 
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Supremo, deseja desfrutar deste mundo material, o Senhor lhe dá 
a oportunidade de aceitar diferentes classes de corpos materiais e 
desfrutar ou sofrer em diversas condições materiais. De fato, a ener- 
gia espiritual, a entidade viva que deseja desfrutar das coisas mate- 
riais, é manipulada pelo Senhor Supremo. Os presumíveis pai e mãe 
nada tém a ver com à entidade viva. Como resultado de sua própria 
escolha e karma, o ser vivo assume diferentes corpos através da in- 
geréncia dos supostos pais e máes. 


VERSO 8 


AMARA: | 
maamin ei AT] 


deha-dehi-vibhago "vam 
aviveka-krtah pura 

jati-vyakti-vibhago "yar 
yathà vastuni kalpitah 


deha—deste corpo; dehi—e do proprietário do corpo; vibhagah—a 
categoria; ayam_—isto; aviveka—da ignoráncia; krtah—feito; purü— 
desde tempos imemoriais; jati—da classe ou casta; vyakti—e do in- 
divíduo; vibhagah—divisio; ayam—isto; yatha—assim' como; vas- 
tuni—no objeto original; kalpitah—=imaginado. 





TRADUÇÃO 
As categorias gerais ou específicas, tais como nacionalidade e in 
dividualidade, são imaginações de pessoas que não são avançadas 
em conhecimento. 


SIGNIFICADO 

Na verdade, existem duas energias — material e espiritual. Ambas 
são sempre existentes porque são emanações da verdade eterna, o 
Senhor Supremo, Porque desde tempos imemoriais, a alma indivi- 
dual, a entidade viva individual, desejou agir em esquecimento de 
sua identidade original, ela está assumindo diversos corpos mate- 
riais em diversas condições, e está sendo designada de acordo com 
as categorias de nacionalidade, comunidade, sociedade, espécie e 
assim por diante. 
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VERSO 9 


sm sao 
aaa arara fifa: | 
fiere fra rat LS 1 


srrsuka uváca 

evam asvasito raja 
citraketur dvijoktibhih 
vimrjya panind vaktram 
adhi-mlànam abhasata 


srrsukah uvaca—Srí Sukadeva Gosvámi dis evam—assim; 
asvasitah—estando iluminado ou ganhando esperança; rájá—o rei; 
citraketuh—Citraketu; dvija-uktibhih —com as instruções dos grandes 
brahmanas (Nárada.e Añgirá Rsi); vimrjya—esfregando; panina— 
com a mão; vaktram—seu rosto; adhi-mlânam-—contraído devido 
à lamentação; abhasata—falou de maneira inteligente. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Recebendo essa iluminação 
contida nas instruções de Nãrada e Angirã, o rei Citraketu ganhou 
esperança a ele trazida por esse conhecimento. Passando as mãos 
em seu rosto contraído, o rei começou a falar. 


VERSO 10 
anita 
Aguiar aña A RATT | 
aa a a a ell 
srerajováca 
kau yuvam ¡ñana-sampannau 
mahisthau ca mahiyasâm 


avadhütena vesena 
güdhàv iha samagatau 
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sri-raja uvaca—o rei Citraketu disse; kau—quem; yuvam—vós 
dois; jfiâna-sampannau—plenamente desenvolvidos em conhecimen- 
to; mahisthau—os maiores; ca—também; mahtyasam—entre outras 
grandes personalidades; avadhütena—dos pedintes liberados e erran- 
tes; vesena—com a vestimenta; gadhau—disfarcados; iha—a este 
lugar; samáagatau—chegastes. 


TRADUCAO 
O rei Citraketu disse; Simplesmente para dissimular vossas iden- 
tidades, viestes aqui vestidos de avadhútas, pessoas liberadas, mas 
vejo que, entre todos os homens, sois os mais elevados em sabe- 
doria, Conheceis todas as coisas como elas são. Portanto, sois as 
maiores de todas as grandes personalidades. 


VERSO 11 


ufa eat prd aram serferat: | 
megi magda iaaa: N U 


caranti hy avanau kamam 
brahmana bhagavat-priyah 

madrsam gramya-buddhmam 
bodhayonmatta-liñginah 


caranti—vagueiam; hi—na verdade; avanau—na superfície do 
mundo; kamam-—de acordo com o desejo; brahmanah—os brâhma- 
nas; bhagavat-priyah-—que também são vaisnavas, muito queridos 
da Personalidade de Deus; mã-dr$âm-—daqueles iguais a mim; 
gramya-buddhinàm—que estamos obcecados em consciência mate- 
rial temporária; bodhaya—para o despertar; unmatta-linginah—que 
se vestem como se fossem loucos. 


TRADUÇÃO 
Os brãhmanas que são elevados à posição de vaisnavas, os mais 
queridos servos de Krsna, às vezes se vestem como loucos. Simples- 
mente para beneficiar materialistas como eu, que vivemos apega- 
dos ao gozo dos sentidos, e só para dissipar nossa ignorância, esses 
vaisnavas, seguindo seu próprio desejo, vagueiam pela superfície do 
globo. 
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VERSOS 12—15 


ua aa aa asa: | 
anaa a mis Mam: NRN 
Af aa Ta: aAA aaa: 1 
ANOTAR MLN 
Wa q af aa: | 
a A RR LR 
fran: a: q ATAA: 
va mo fizera até: UAM 


kumáro nàrada rbhur 
angira devalo 'sitah 
apantaratama vydso 
markandeyo "tha gautamah 


vasistho bhagavan ràmah 
kapilo badarayanih 

durvasa yajñavalkyas ca 
jatukarnas tathárunih 


romasas cyavano datta 
asurih sapatanjalih 

rsir veda-Sira dhaumyo 
munih pañcasikhas tathã 


hiranyanâbhah kausalyah 
srutadeva rtadhvajah 

ete pare ca siddhesas 
caranti jñana-hetavah 


kumarah—Sanat-kumára; naradah—Nárada Muni; rbhuh —Rbhu; 
añgirah—Añgira; devalah—Devala; asitah—Asita; apántaratamah— 
o nome anterior de Vyasa, Apántaratama; vyasah—V yása; markan- 
deyah—Markandeya; atha—e; gautamah—Gautama; vasisthah— 
Vasistha; bhagaván ramah—Senhor Parasuráma; kapilah—Kapila; 
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badaráyanih—Sukadeva Gosvâmi: durvasah—Durvasa; yajnaval- 
kyah—Yajñavalkya; ca—também; jatukarnah—Jatukarna; tatha— 
bem como; arunih— Aruni; romasah—Romasa; cyavenah—Cyavana; 
dattah—Dattatreya; asurih—Asuri; sa-pataüjalih —com  Patafijali 
Rsi; rsih—o sábio; veda-siri a cabeça dos Vedas; dhaumyah— 
Dhaumya; munih—o sábio; paricasikhah—Pafcasikha; tatha- 
também; Airanyanübhah-—MHiranyanabha; :Kausalyah —Kausalya; 
Srutadevah—Srutadeva; rtadhvajah—Rtadhvaja; ete-—todos esses; 
pare—outros; ca-—e; siddha-isah-—os mestres do poder místico; ca- 
ranti—vagueiam; jRüna-hetavah— pessoas muito eruditas que pregam 
em todo o mundo. 

















TRADUCAO 

Ó grandes almas, fiquei informado de que, entre as pessoas gran- 
diosas e perfeitas que vagueiam pela superficie da Terra para minis- 
trar conhecimento àqueles que andam cobertos pela ignorância, estão 
Sanat-kumara, Nárada, Rbhu, Añgira, Devala, Asita, Apántaratamá 
[Vyásadeva], Markandeya, Gautama, Vasistha, Bhagaván Para- 
$uràma, Kapila, Sukadeva, Durvasa, Yajñavalkya, Játukarna e 
Aruni. Há, também, Romasa, Cyavana, Dattatreya, Ásuri, Pata 
jali, o grande sábio Dhaumya que é como a cabeca dos Vedas, o 
sábio Paücasikha, Hiranyanabha, Kausalya, Srütadeva e Rtadhvaja. 
Com certeza, estais incluídos neste meio. 





SIGNIFICADO 

A palavra jñana-hetavah'é muito significativa porque grandes per- 
sonalidades, tais como essas relacionadas nestes versos, vagueiam 
pela superfície do globo, não para desencaminhar a população, senão 
que para distribuir o conhecimento verdadeiro. Sem este conheci- 
mento, a vida humana é um desperdício: Sob a forma de vida hu- 
mana, devemos entender qual a nossa relação com Krsna, ou Deus. 
Alguém que não tem esse conhecimento está na mesma categoria 
dos animais. O próprio Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.15): 





na müm duskrtino müdhah 
prapadyante narâdhamah 

mayayapahrta-jnanà 
üsuram: bhavam asritah 


Verso 16] Narada e Aúgirã instruem o rei Citraketu 651 


“Os canalhas que, grosseiros e-tolos, são os mais baixos da-huma- 
nidade, tendo seu conhecimento sido roubado pela ilusão, compar- 
tilham da natureza ateiísta dos demônios, e, portanto, não se rendem 
a Mim.” 

Ignorância - significa ater-se ao conceito - de; vida: corpórea 
(yasyarma-buddhih kunape tri-dhatuke.. .sa eva go-kharah). Através 
dos Universos, em especial neste planeta, Bhúrloka, praticamente 
todos pensam que não existe a alma separada do corpo; e.portanto, 
não é necessária a auto-realização. Mas isto não é verdade. :Portan- 
to, todos os brahmanas aqui relacionados, sendo devotos, viajam 
por todo o mundo para despertar a consciência de Krsna nos cora- 
ções desses materialistas; tolos. 

Os acâryas mencionados nestes versos são descritos no Maha- 
bhãrata. A palavra parcasikha também é importante. Uma pessoa 
liberada das concepções de annamaya, prânamaya, manomaya, vijrid- 
namaya e ânandamaya e que está perfeitamente a par das cobertu- 
ras sutis da alma chama-se paricasikha: De acordo com as narrações 
do Mahābhārata (Santi-parva, Capitulos 218-219), um. acarya cha- 
mado Paiicasikha nasceu na família de Mahárája Janáka, o gover- 
mante de Mithila. Os filósofos Sankhya aceitam-que Pancasikhacárya 
é do grupo deles. O verdadeiro conhecimento! refere-se à entidade 
viva que reside dentrodo-corpo. Infelizmente; devido à ignorância, 
a entidade viva identifica-se com o corpo e, portanto, sente prazer 
edor. 


VERSO 16 


IMJA MAA zh: mq 
sre quis werer smit rre 


tasmàd yuvüm grümya-pasor 
mama müdha-dhiyah prabhü 

andhe tamasi magnasya 
jñana-dipa udiryatám 


tasmüt—portanto; yuvam-—ambos; gramya-pasoh—de um animal 
tal qual um porco ou um cachorro; /ama—a mim; müdha-dhiyah— 
qué sou muito tolo (porque não tenho conhecimento espiritual); 
prabhú-—ó «meus senhores; andhe—na cega; tamasi--escuridão; 
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magnasya—de alguém que está absorto; jjiana-dipah—o archote do 
conhecimento; udiryatam—que se acenda. 


TRADUCAO 

Como sois grandes personalidades, podeis dar-me verdadeiro co- 
nhecimento. Porque estou imerso na escuridão da ignorância, sou 
tão tolo que pareço um animal de aldeia — um porco ou um ca- 


chorro. Portanto, por favor, acendei o archote do conhecimento para 
salvar-me. 


SIGNIFICADO 

Este é o modelo de como alguém deve agir para receber conheci- 
mento, Ele deve submeter-se aos pés de lótus de grandes persona- 
lidades que realmente possam dar conhecimento transcendental. 
Portanto, afirma-se que tasmad gurum prapadveta jijnasuh Sreya ut- 
tamam: “Quem quer que busque compreender a meta máxima e a 
utilidade da vida deve aproximar-se de um mestre espiritual fide- 
digno e render-se'a ele.” Somente alguém que esteja realmente an- 
sioso de receber conhecimento para dissipar a escuridão da ignorância 
interessa-se em aproximar-se de um guru, ou mestre espiritual, Não 
é em troca de benefícios materiais que se deve procurar o auxílio 
do guru; Ninguém deve aproximar-se de um guru simplesmente para 
curar-se de alguma doença ou receber algum beneficio miraculoso. 
Não consiste ni o processo de aproximar-se de um guru. Tad- 
vijñānārtham: devemos aproximar-nos de um guru para podermos 
entender a ciéncia transcendental que nos instrui na vida espiritual. 
Infelizmente, nesta era de Kali existem muitos gurus farsantes que 
exibem mágicas a seus discípulos, e, por sua vez, muitos discípulos 
tolos queremver essas-mágicas para obter benefícios materiais. Esses 
discípulos não estão interessados em buscar vida espiritual que os 
salve da escuridão da-ignorância. Está dito: 


om ajnâna-timirândhasya 
Jñanañjana-salakaya 

caksur unmilitam yena 
tasmai sri-zurave namah 


*“Nascina mais obscura ignoráncia, mas meu mestre espiritual abriu 
meus olhos como archote do «conhecimento. Ofereço-lhe minhas 
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respeitosas reverências.”” Isto define o que é o guru. Todos estão 
na escuridão da ignorância. Portanto, todos precisam ser ilumina- 
dos com o conhecimento transcendental. Aquele que ilumina seu dis- 
cípulo e o salva de apodrecer na escuridão da ignorância, tirando-o 
do mundo material, é um guru de verdade. 


VERSO 17 


tala Sam 
a gama rasa Wd 
o aaga AAA RA O 


sri-angira uvaca 
aham te putra-kamasya 
putrado 'smy angirã nrpa 
esa brahma-sutah saksan 
nàrado bhagaván rsih 


sri-angirah uvâca—o grande sábio Añgirá disse; aham—eu; te—= 
de ti; putra-kamasya—quando desejaste ter um filho; putra-dah-=0 
que te propiciou ter o filho; asmi—sou; añgirah—Añgirá Rsi; nrpa—= 
ó rei; esah—este; brahma-sutah—0 filho do Senhor Brahma; saksai— 
diretamente; náradah—Nárada Muni; bhagavan—o poderosíssimo; 
rsih—sábio. 


TRADUÇÃO 
Ahgirà disse: Meu querido rei, quando desejaste um filho, apros 
ximei-me de ti. Na verdade, sou o mesmo Aúgirã Rsi que te propi- 
ciou ter este filho. Quanto a este rsi, ele é o grande sábio Nārada, 
o filho originário do Senhor Brahma. 


VERSOS 18—19 
SE quf qt 
ainga HEAT 1 1l 
AGRA RAR Gnd 


aa AA AS 
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ittharh tvàm putra-sokena. 
magnari tamasi dustare 

atad-arham anusmrtya 
mahapurusa-gocaram 


anugrahãya bhavatah 
prüptàv üvàm iha prabho 

brahmanyo bhagavad-bhakto 
navasaditum arhasi 


ittham—dessa maneira; tvam—tu; putra-sokena—deyido ao pesar 
da morte de teu filho; magnam-—imerso; tamasi—na escuridão; dus- 
tare—intransponível; a-tat-arham—inadequado a alguém como tu; 
anusmrtya—fazendo com: que lembres; mahd-purusa—a Suprema 
Personalidade de Deus; gocaram=ġue:somos avançados em com- 
preender; anugrahaya--só para mostrar favor; bhavatah—a ti; 
praptau—chegamos; avam—nós dois; ¡ha—a este lugar; prabho—6 
rei; brahmanyah—aquele que está situado na Suprema Verdade 
Absoluta; bhagavat-bhaktah—um devoto avançado da' Suprema 
Personalidade de Deus; na—não; avasaditum—ficar lamentando; 
arhasi—mereces: 

TRADUCAO 

Meu querido rei, és um devoto avançado da Suprema Personali- 
dade de Deus. Desfazer-se em lamentação pela perda de algo mate- 
rial é inadequado a alguém como tu. Portanto, nós dois viemos 
liyrar-te dessa falsa lamentação, que se deve ao fato de estares imerso 
na escuridão da ignorância. Aqueles que, avançados em conheci- 
mento espiritual, deixam afetar-se pela perda ou ganho materiais, 
não adotam um procedimento muito recomendável. 


SIGNIFICADO 

Várias palavras destes versos são muito importantes. A palavra 
maha-purusa refere-se aos devotos avançados e também à Suprema 
Personalidade de Deus. Maha significa “a suprema”, e purusa, 
“pessoa”. Alguém que vive ocupado a serviço do Senhor Supremo 
chama-se mahã-paurusika. Sukadeva Gosvâmi e Maharaája Pariksit 
ás vezes sáo chamados de maha-paurusika. O devoto deve sempre 
desejar ocupar-se a serviço dos devotos avançados. Como Srila Na- 
rottama dása Thákura canta: 
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tandera carana sevi bhakta-sane vása 
janame janame haya, ei abhilasa 


O devoto sempre deve procurar viver na companhia de devotos avan- 
«ados e ocupar-se-a servico do Senhor através do sistema: param- 
para. Através das instrugóes dos grandes Gosvámis de Vrndávana, 
arpessoa deve pôr-se a serviço da missão-de Sri Caitanya: Mahã- 
prabhu. Isto chama-se sandera carana sevi. Enquantoserve aos pés 
de lótus dos Gosvâmis, ela deve viver na companhia dos devotos 
(bhakta-sane vãsa). Esta é a atividade que condiz com o devoto. O 
devoto não deve aspirar a lucro material ou lamentar-se por perdas 
materiais. Quando Amgirã Rsie Nárada viram que Mahárája Citra- 
ketu, um devoto avançado, havia caído na escuridão da ignorância 
e lamentava-se pelo corpo material de seu filho, por misericórdia 
imotivada, vieram e aconselharam-no como poderia salvar-se dessa 
ignorância. 

Outra palavra significativa é-brahmanya. Às vezes, dirigimo- 
nos à Suprema Personalidade de Deus através da oração namo 


brahmanya-devaya, a qual oferece reverências ao Senhor porque Ele 
é servido pelos devotos. Portanto, este segundo verso afirma que 
brahmanyo bhagavad-bhakto naváasaditum arhasi. Esta é a caracte- 
rística de um devoto avangado: Brahma-bhítah prasannatmáa. Para 
um devoto — uma alma avancada:e auto-realizada — nào há por 
que ficar tomado de júbilo:ou lamentagáo materiais. Ele sempre é 
transcendental á vida condicionada. 


VERSO 20 


E AA 
Maa A rua aam dell 


tadaiva te param jnànam 
dadami grham agatah 
jñatvanyabhinivesam te 
putram eva dadâmy aham 
tadà—entào; eva—na verdade; te—a ti; param-Aranscendental; 


jfiânam —conhecimento; dadami—eu poderia ter dado; grham—ao 
teu lar; agatah—vim; jnarva—sabendo; anya-abhinivesam—absorcáo 
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em outros temas (em coisas materiais); te—tua; putram—um filho; 
eva—somente; dadami—dei; aham—eu. 


TRADUÇÃO 
Ao chegar à tua casa naquela outra vez, poderia ter transmitido 
a ti o conhecimento transcendental, mas, quando vi que tua mente 
estava absorta em coisas materiais, apenas te propiciei a vinda de 
um filho, que te causou júbilo e lamentação. 


VERSOS 21—23 


A GA a acp | 
da «mI ga aa AR rn 
mamaa RRA aa: 
RNA TS ii get: MRI] 
AÑ AA aaa 1 
PAÍS RATA: IRAN 


adhuna putrinam tapo 
bhavataivanubhayate 

evam dara grha rayo 
vividhaisvarya-sampadah 


sabdadayas ca visayas 
calà rüjya-vibhütayah 

maht rajyam balam koso 
bhrtyamatya-suhrj-jandh 


sarve "pi süraseneme 
soka-moha-bhayartidah 

gandharva-nagara-prakhyah 
svapna=maya-manorathah 


adhuná—no momento atual; putrinam—de pessoas que tém filhos; 
tapah—o tormento; bhavata—por ti; eva—na verdade; anubhiyate— 
é experimentado; evam-—dessa maneira; darah—boa esposa; grhah— 
residéncia; rayah—riqueza; vividha—várias; aisvarya—opuléncias; 
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sampadah—prosperidade; sabda-adayah—som e assim por diante; 
ca—e; visayah—os objetos de gozo dos sentidos; calah—temporários; 
rüjya—do reino; vibhittayah—opuléncias; mahi—terra; rajyam— 
reino; balam—forca; kosah-—tesouro; bhrtya—servos; amáatya— 
ministros; suhrt-janah—aliados; sarve—todos; api—na verdade; 
Sürasena—ó rei de Súrasena; ime—esses; Soka-—da lamentação; 
moha—da ilusão; bhaya—do temor; arti—da angústia; dah—outor- 
gadores; gandharva-nagara-prakhyah—liderados pela visáo ilusória 
de um gandharva-nagara, um grande palácio dentro da floresta; 
svapna—sonhos; mayã-— ilusões; manorathah—e invenções mentais. 


TRADUÇÃO 

Meu querido rei, realmente agora estás experimentando a miséria 
que aflige uma pessoa que tem filhos e filhas. Ó rei, proprietário 
do Estado de Sürasena, a esposa, o lar, a opuléncia do reinado e 
várias outras opulências e objetos de percepção sensorial são todos 
iguais, no sentido de quë são temporários. O reino; o poder militar, 
o tesouro, os servos, os ministros, os amigos e os parentes — todos 
são causa de medo, ilusão, lamentação e angústia. São como um 
gandharva-nagara, um palácio inexistente que alguém imagina estar 
numa floresta. Porque são impermanentes, não passam de ilusões, 
sonhos e invenções mentais. 


SIGNIFICADO 

Este verso descreve o enredamento que nos prende à existência 
material. Na existência material, a entidade viva possui muitas coisas 
— 0 corpo material, filhos, esposa e assim por diante (dehapatya- 
kalatradisu). Alguém pode pensar que essas coisas lhe darão prote- 
ção, mas isto é impossível. Apesar de todas essas posses, a alma 
espiritual tem que abandonar sua condição presente e aceitar outra. 
A próxima condição pode ser desfavorável, porém, mesmo que seja 
favorável, a pessoa tem que abandoná-la e voltar a aceitar mais um 
corpo. Dessa maneira, sua tribulação na existência material não pára. 
Um homem sensato deve ter perfeita ciência de que essas coisas 
jamais conseguirão dar-lhe felicidade. A pessoa deve estar convicta 
de sua identidade espiritual e, como devoto, servir eternamente à 
Suprema Personalidade de Deus. Angirã Rsi e Nárada Muni deram 
essas instruções a Maharaja Citraketu. 
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VERSO 24 


TAAA RIAA EAA AT: | 
SR AAA ASA 1122 


drsyamina vinarthena 
na drsyante manobhaváh 
karmabhir dhyàyato nànà- 
Kkarmani manaso "bhavan 


drsyamanah—sendo percebidas; viná—sem; arthena—substáncia 
ou realidade; na—náo; drsyante—sáo vistas; manobhavah—criagóes 
ou invencóes mentais; karmabhih—=mediante atividades fruitivas; 
dhyayatah-—meditando em; nana—várias; karmani—atividades frui- 
tivas; manasah—da mente; abhavan—surgem. 


! TRADUCAO 

«Esses objetos visíveis, tais como esposa, filhos e propriedade, são 
como sonhos e invenções mentais. Na verdade, aquilo que vemos 
não tem existência permanente. Às vezes torna-se visível e, outras 
vezes, não É apenas devido às nossas ações passadas que criamos 
essas invenções mentais, e; devido a-essas invenções, continuamos 
executando outras atividades. 


SIGNIFICADO 

Todas-as coisas materiais são uma invenção mental porque, ora 
são visíveis, e, ora não. À noite, quando sonhamos com tigres e 
serpentes, eles realmente não estão presentes, mas ficamos com 
medo porque somos afetados pelas circunstâncias criadas em nossos 
sonhos. Todas as coisas materiais.são como um sonho porque de 
fato não têm existência permanente. 

Em seu comentário, Srila Visvanâtha Cakravarti Thakura escreve 
o seguinte; arthena vyaghra-sarpadina vinaiva drsyamànüh svapnüdi- 
bhange sati na drSyante tad evam daradayo 'vastava-vastu-bhatah 
Svapnüdayo "vastu-bhütàüs ca sarve manobhavah mano-vasanã janya- 
tvân manobhavah. À noite, alguém sonha com. tigres e serpentes, 
e, enquanto sonha, ele realmente os vê, mas, logo que o sonho acaba, 
eles deixam de existir. Do mesmo modo, o mundo material é uma 
criação de nossas invenções mentais. Viemos a este mundo material 
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para desfrutar dos recursos materiais, e, através da invenção mental, 
descobrimos muitos e muitos objetos de: desfrute: porque nossas 
mentes estão absortas em coisas materiais. É porisso que recebemos 
sucessivos corpos. De acordo com nossas invenções mentaispagimos 
de várias maneiras, desejando obter várias conquistas, eyatravés da 
natureza c da ordem da Suprema Personalidade de Deus (karmana 
daiva-netrena), alcançamos asvantagens que desejamos. Assim, cada 
vez mais nos envolvemos em-invenções materiais. Essa é a razão por 
que sofremos no mundo material. Através de um tipo de atividade 
criamos outra, e todas clas são produtos de nossas invenções mentais. 


VERSO 25 


ri f& a rra | 
A ARABIA RAN 


ayar hi dehino deho 
dravya-jnâna-krivâtmakah 

dehino vividha-klesa- 
santüpa-krd udàhrtah 


ayam—este; hi—decerto; «dehinah—da-entidáde viva; dehah— 
corpo; dravya-jRüna-krlya-atmakah-—consistindo ^ nos ^ elementos 
materiais, nos seritidos:com que.se adquire conhecimento; 'e nos 
sentidos funcionais; dehinah—da entidade viva; vividha—vários; 
klesa—sofrimentos; santapa—e das dores; kri—a causa; udahrtah—é 
incriminado. 


TRADUCAO 
A entidade viva que se atém ao conceito de vida corpórea está 
absorta no corpo, que é uma combinação dos elementos físicos, dos 
cinco sentidos com os quais se adquire conhecimento e dos cinco 
sentidos funcionais, bem como da mente. Através da mente, a enti- 
dade viva sofre três classes de tribulações — adhibhautika, adhidai- 
vika e adhyatmika. Portanto, o corpo é fonte de todas as misérias. 


SIGNIFICADO 
No Quinto Canto (5.5:4), enquanto instruía Seus filhos, Rsabha- 
deva disse que asann api klesada àsa dehah:'o corpo, embora tem- 
porário, é a causa de todas as misérias da existencia material. Como 
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já foi comentado no verso anterior, toda a criação material baseia-se 
na invenção mental. A mente às vezes nos induz a pensar que, se 
adquirirmos um automóvel, poderemos desfrutar dos elementos fi- 
sicos, tais como terra, água, ar e fogo, combinados sob as formas 
de ferro, plástico, petróleo e assim por diante. Trabalhando com 
os cinco elementos materiais (parica-bhütas), bem como com nossos 
cinco sentidos com os quais se adquire conhecimento, tais como os 
olhos, os ouvidos ea língua, e com nossos sentidos funcionais, tais 
como as mãos e as pernas, envolvemo-nos na condição material. 
Assim, sujeitamo-nos às tribulações conhecidas como adhyatmika, 
adhidaivika e adhibhautika. A mente é o centro porque é ela que cria 
todas essas coisas. Entretanto, tão logo um objeto material sofre 
uma avaria, a mente é afetada, e padecemos. Por exemplo, com os 
elementos materiais, os sentidos funcionais e os sentidos cognosci- 
tivos, criamos um belíssimo carro, mas quando há um acidente e, 
numa colisão, o carro é destroçado, a mente sofre, e, através da 
mente, a entidade viva sofre. 

O fato é que a entidade viva, enquanto faz invenções mentais, cria 
a condição material. Porque a matéria é perecível, através da con- 
dição material, a entidade viva sofre. Caso contrário, a entidade viva 
se desapega de todas as condições materiais. Quando alguém chega 
à plataforma do Brahman, a plataforma de vida espiritual, enten- 
dendo plenamente que ele é alma espiritual (ahar brahmüsmi), nào 
mais se-deixa afetar pela lamentação ou ansiedade. Como o Senhor 
diz no Bhagavad-gità (18.54): 


brahma-bhütah prasannátma 
na socati na kanksati 


“Aquele que está assim transcendentalmente situado entende de ime- 
diato o Brahman Supremo e torna-se cheio de júbilo. Ele nunca se 
lamenta nem deseja ter nada.”” Em outra passagem do Bhagavad- 
gita (15.7), o Senhor diz: 


mamaivamso jiva-loke 
Jiva-bhütah sanátanah 

manah-sasthânindriyâni 
prakrti-sthâni karsati 
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“As entidades vivas neste mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. Por força da vida condicionada, elas, muni- 
das dos seis sentidos, entre os quais se inclui a mente, empreendem 
árdua luta.” A entidade viva é de fato parte integrante da Suprema 
Personalidade de Deus e não é afetada pelas condições materiais, 
porém, porque a mente (manah) é afetada, os sentidos também o 
são, e, dentro deste mundo material, a entidade viva luta pela exis- 
tência. 
VERSO 26 


ST ERE A A MATA | 
S gmi aA NAI 


tasmat svasthena manasā 
vimrsya gatim atmanah 

dvaite dhruvãrtha-visrambham 
tyajopasamam avisa 


tasmát—portanto; svasthena—com cuidadosa; manasá—mente; 
vimrsya—analisando; gatim—verdadeira posigáo; dimanah—de ti 
mesmo; dvaite—na dualidade; d/truva—como permanente; artha— 
objeto; visrambham-—crença; tyaja—abandona; upasamam—uma 
condição pacífica; avisa—adota. 


TRADUÇÃO 

Portanto, ó rei Citraketu, analisa cuidadosamente a posição da 
atmã. Em outras palavras, tenta entender quem és — se és o corpo, 
a mente ou a alma. Procura investigar de onde foi que vieste, aonde 
irás após abandonar este corpo, e por que estás sob o controle da 
lamentacáo material. Realiza este esforço para entender tua verda- 
deira posição, daí, serás capaz de abandonar teu apego desneces- 
sário. Também serás capaz de perder a crença de que este mundo 
material, ou qualquer coisa não relacionada diretamente com o ser- 
viço a Krsna, são eternos. Só assim poderás obter paz. 


SIGNIFICADO 
O movimento da consciência de Krsna realmente está se esforçando 
por trazer à sociedade humana uma condição sóbria. Devido à ci- 
vilização desorientada, as pessoas, parecendo cães e gatos, estão 
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pulando na vida materialista, executando-toda espécie de ações pe- 
caminosas abomináveis e enredando-se cada vez mais;-O movimento 
da consciéncia de Krsna prima pela auto-realizacáo porque o Senhor 
Krsna primeiramente orienta a pessoa a entender que nào é o corpo, 
maso proprietário do corpo. Quem entende este simples fato, pode 
partir rumo-à meta da vida. Porque não são educadas em termos 
da meta da vida, as pessoas estão agindo como loucos e cada vez 
mais ficam apegadas à atmosfera material. O homem desorientado 
aceita como permanente a condição material. Para ser sóbrio e pa- 
cífico, deve-se perder a fé nas coisas materiais e abandonar o apego 
que se sente a elas, 


VERSO 27 


Mama SS 
vat ad sds ATA | 
A, ART AE ot fig MIO 


Sri-narada uvāca 
etam. mantropanisadam 
praticcha prayato mama 
yam dharayan sapta-ratrad: 
drastã sankarsanam vibhum 


Sri-naradah uvaca—Sri Narada Muni disse; etam--este; mantra- 
upanisadam—Upanisad sob a forma de um mantra mediante o qual 
pode-se alcançar a meta máxima da vida; praticcha--aceita; praya- 
lah—com muita atenção (após terminar a cerimônia fúnebre de teu 
filho morto); mama-—de mim; yam-—o qual; dharayan— aceitando; 
sapta-rátrat—após sete noites; drasta-—verás; sañkarsanam—Sañ- 
karsana, a Suprema Personalidade de Deus; vibhum-—o Senhor. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nárada prosseguiu: Meu querido rei, presta mui 
atenção enquanto te entrego este mantra, que é muito auspicioso. 
Após aceitá-lo de mim, passadas sete noites, serás capaz de ver o 
Senhor face a face. 
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VERSO 28 


TA a A 
aa Aa Ras! 

Ara aña 
mpima e RR IRE 


yat-püda-mülam upasrtya narendra pürve 
sarvádayo bhramam imamñ dvitayam visrjya 

sadyas tadivam atulanadhikam mahitvañ 
prüpur bhavàn api param na cirüd upaiti 


yat-pada-milam—cujos pés de lótus (do Senhor Sankarsana); 
upasrtya—obtendo refúgio a; mara-indra—ó rei; pürve—outrora; 
sarva-ádayah—grandes semideuses como o Senhor Mahadi 
bhramam-—ilusão; imam—isto; dvitayam—consistindo em duali- 
dade; visrjya—abandonando; sadyah—de imediato; tadivam—Suas; 
atula—inigualáveis; anadhikam-—insuperáveis; mahitvam-—glórias; 
prapuh—alcangaram; bhaván—tu mesmo; api—também; param— 
a morada suprema; ma—nào; cirat—após longo tempo; upaiti— 
obterás. 


TRADUCAO 
Meu querido rei, em épocas passadas, o Senhor Siva e outros se- 
mideuses refugiaram-se aos pés de lótus de Sankarsana. Assim, eles 
imediatamente livraram-se da ilusão da dualidade e alcançaram 
glórias espirituais inigualáveis e insuperáveis. Mui brevemente al- 
cançarás esta mesmíssima posição. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Quinto Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Narada e Angirã instruem o rei Citraketu.”” 



































































CAPÍTULO DEZESSEIS 


O rei Citraketu encontra-se 
com o Senhor Supremo 


































Como se relata neste capítulo, Citraketu foi capaz de falar com 
seu filho morto e ouvi-lo discorrer sobre a verdade da vida. Quando 
Citraketu ficou apaziguado, o grande sábio Narada deu-lhe um 
mantra, e, cantando aquele mantra, Citraketu encontrou refúgio aos 
pés de lótus de Sankarsana. 

A entidade viva é eterna. Portanto, não nasce nem morre (na 
hanyate hanyamâne sarire). De acordo com as reações das ativida- 
des fruitivas, toma-se nascimento em várias espécies de vida entre 
pássaros, animais selvagens, árvores, seres humanos, semideuses e 
assim por diante, mudando, então, de um corpo a outro. Por um 
certo período de tempo, alguém recebe uma determinada espécie de 
corpo e, numa relação infundada, age como filho-ou pai. Neste 
mundo material, todas as relações mantidas com-amigos, parentes 
ou inimigos consistem em dualidade, na qual, baseados na ilusão, 
sentimo-nos felizes ou infelizes. A entidade viva é realmente uma 
alma espiritual parte integrante de Deus e que nada tem a ver com 
as relações no mundo de dualidade. Portanto, Narada Muni acon- 
selhou Citraketu a não lamentar aquele que estava ali fazendo as 
vezes de seu filho morto. 

Após ouvirem as instruções de seu filho morto, Citraketu e sua 
esposa puderam entender que todas as relações neste mundo mate- 
rial sào causas de miséria. As rainhas que ministraram veneno ào 
filho de Krtadyuti ficaram muitissimo envergonhadas. Elas expiaram 
seu ato pecaminoso de matar a criança e abandonaram suas aspira- 
ções a ter filhos. Em seguida, Nãrada Muni cantouorações em louvor 
a Nàráyana, que existe como catur-vyüha, e instruiu Citraketu, trans- 
mitindo-lhe ensinamentos acerca do Senhor Supremo, que cria, 
mantém e aniquila tudo e que é o mestre da natureza material. Após 
“instruir o rei Citraketu dessa maneira, ele regressou:a Brahmaloka. 
+ Essas instruções sobre a Verdade Absoluta chamam-se maha-vidyã. 
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Após ser iniciado por Nárada Muni, o rei Citraketu cantou o mahá- 
vidyã, e, depois de uma semana, ficou na presença do Senhor San- 
karsana, que Se fazia acompanhar dos quatro Kumáras. O Senhor 
estava esmeradamente vestido com roupas azuis, e usava um elmo 
e adornos de ouro. Seu rosto parecia muito feliz. Na presença do 
Senhor Sankarsana; Citraketu prestou reveréncias e pôs-se a oferecer 
oracóes. 

Em suas orações, Citraketu disse que milhões de Universos repou- 
sam nos poros de Sankarsana, que, ilimitado, não tem começo nem 
fim. Entre os:devotos, a eternidade do Senhor-O faz famoso. A di- 
ferença entre prestar adoração ao Senhor ou aos semideuses é que 
quem adora o Senhor também se torna eterno, ao passo que qualquer 
bênção outorgada pelos semideuses não é permanente. Quem nào 
se torna devoto não pode entender a Suprema Personalidade de Deus. 

Depois que Citraketu concluiu suas orações, o ilimitado Senhor 
Supremo revelou-Se a Citraketu. 





VERSO 1 


MARIA 
"mp Uppudp A A TA | 
GRA da aa I e 


Sri-büdarüyanir uvüca 
atha-deva-rsi rajan 

sampdaretam nrpatmajam 
darsavitveti hováca 

Jnütinàm anusocatàm 


srí-badarayanih uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; atha—assim:; 
deva-rsih—o grande «sábio Nárada; “rajan—ó: rei; samparetam= 
morto; arpazatmajam=—o, filho do rei; darsayitvi—tornando visivel:; 
im; hana verdade; uvaca—explicando; jnátinam—a todos 
os parentes; anusocatâm-—que estavam 'se lamentando. 








Ah TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami di: Meu querido rei Pariksit, através de 
seu poder místico, o grande sábio Narada trouxe.o filho morto para 
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ser visto por todos os parentes que se lamentavam e depois falou 
o seguinte. 


VERSO 2 
AG TU 
AR Aa a A ao in A 
FAMA AGAR 3 


Sri-nürada uváca 
Jivatman' pasva bhadram te 
mataram pitaram ca te 
suhrdo bândhavãs taptãh 

suca tvat-krtavã bhrsam 


sri-naradah uvaca—Sri Narada Muni disse; jlva-atman—ó entidade 
viva; pasya—vé só; bhadram—=boa fortuna; te—a ti; mátaram—a 
máe; pitaram—o pai; ca—e; te—teus; suhrdali-—amigos; bándha- 
vüh— parentes; taptah—aflitos; Suca—pela lamentacáo; tvat-krtaya— 
devido a ti; bhrsam-—mui grandemente, 


TRADUÇÃO 
Sri Nàrada Muni disse: Ó entidade viva, toda a boa fortuna esteja 
contigo. Vê só o estado de teu pai e de tua mãe. Em decorrência 
de teu trespasse, todos os teus amigos e parentes estão imersos na 
aflição. 


VERSO 3 


A EA AA: Ga | 
ANS TU! 


kalevaram svam ávisya 
sesam ayuh suhrd-vrtah 

bhunksva bhogân pitr-prartan 
adhitistha nrpasanam i 


kalevaram—corpo; svam-—teu próprio; avisya—entrando em; 
Sesam—o restante da; 2yuh—duracáo da vida; suhrt-=vrtah—cercado 
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por teus amigos e parentes; bAturksva—simplesmente desfruta de; 
bhogan—todas as opuléncias desfrutáveis; pitr—por teu pai; prat 
tan—concedidas; adhitistha—aceita; nrpa-dsanam—o trono do rei. 





TRADUÇÃO 
Porque tiveste morte extemporânea, ainda te sobrou um período 
para viver. Portanto, podes voltar a teu corpo e desfrutar do resto 
de tua vida, cercado por teus amigos e parentes, Aceita o trono real 
e todas as opuléncias ofertadas por teu pai. 





VERSO 4 





la gum 
ar ad a ars | 
Aaa A le 


Jiva uvaca 
kasmiñ janmany ami mahyam 
pitaro mataro "bhavan 
karmabhir bhramyamánasya 
deva-tiryañ-nr-yonisu 





Jivahuvaca—a entidade viva disse; kasmin—em qual; janmani— 
nascimento; ami-—=todos: esses; mahyam-—a mim; pitarah-—pais; 
matarah—máes; abhavan—foram; karmabhih=pelos resultados da 
acáo fruitiva; bhramyamanasya—que estóu vagando; deva-tirvak= 
dos semideuses e dos animais inferiores; nr—e da espécie humana; 
Yonisu—nos ventres. 





TRADUÇÃO 

Através do poder místico de Nãrada Muni, a entidade viva voltou 
a seu corpo morto, onde ficou pouco tempo, e, em resposta ao pe- 
dido de Nárada Muni, disse: De acordo com os resultados de minhas 
atividades fruitivas, eu, o ser vivo, transmigro de um corpo a outro, 
às vezes, indo às espécies dos semideuses, às vezes, às espécies dos 
animais inferiores, às vezes, aos vegetais, e, às vezes, à espécie hu- 
mana, Portanto, em que nascimento estes foram minha mãe e meu 
pai? Ninguém é de fato minha mãe e pai. Como posso aceitar que 
essas duas pessoas sejam meus pais? 




















Verso 5] O rei Citraketu encontra-se com o Senhor 669 








SIGNIFICADO 

Aqui, torna-se bem claro que o ser vivo entra num corpo mate- 
rial que é como uma máquina criada pelos cinco elementos grossei- 
ros da natureza material (terra, água, fogo, ar e céu) e pelos três 
elementos sutis (mente, inteligência e ego). Como se confirma no 
Bhagavad-gita, existem duas identidades separadas, chamadas de 
natureza inferior e superior, ambas pertencentes à Suprema Perso- 
nalidade de Deus. De acordo com os resultados das ações fruitivas 
da entidade viva, ela é forçada a entrar nos elementos materiais em 
diferentes formas de corpos. 

Desta vez, supunha-se que a entidade viva era filho de Mahãrája 
Citraketu e da rainha Krtadyuti porque, de acordo com as leis da 
natureza, ela entrara num corpo feito pelo rei e pela rainha. Na ver- 
dade, entretanto, ela não era filho deles. O ser vivo é filho da Su- 
prema Personalidade de Deus, mas, como deseja desfrutar deste 
mundo material, o Senhor Supremo lhe dá a oportunidade de entrar 
em vários corpos. A entidade viva não tem verdadeira relação com 
o corpo material que obtém de seu pai e mãe materiais. Ela é parte 
integrante do Senhor Supremo, mas tem permissão de aceitar dife- 
rentes corpos. O corpo criado pelos presumíveis pai e mãe realmente 
nada tem a ver com seus supostos criadores. Portanto, a entidade 
viva negou terminantemente que Mahárája Citraketu e sua esposa 
fossem seu pai e mãe. 





VERSO 5 


Fara! 
ESI E ELS IDE 


bandhu-jñaty-ari-madhyastha- 
mitrodasina-vidvisah 

sarva eva hi sarvesãm 

bhavanti kramaso mithah 








bandhu--amigos; jriâti—membros familiares; ari—inimigos; 
madhya-stha—neutros; mitra—benquerentes; udasina—indiferentes; 
vidvisah—ou pessoas invejosas; sarve—todas; eva—na verdade; hi— 
decerto; sarvesáam—de todas; bhavanti—tornam-se; kramasah—aos 
poucos; mithah—umas das outras. 




































Srimad-Bhagavatam 


[Canto 6, Cap. 16 


TRADUÇÃO 
Neste mundo material, que segue em frente parecendo um rio que 
arrasta a entidade viva, todas as pessoas tornam-se amigos, parentes 
ou inimigos no decorrer do tempo. Elas também agem com neu- 
tralidade, como mediadoras, desprezam umas às outras e cultivam 
muitas outras relações. Entretanto, apesar desses vários tipos de 
convívio, ninguém está permanentemente relacionado. 


SIGNIFICADO 

Nossa experiência prática neste mundo material é que a mesma 
pessoa que hoje é nosso amigo amanhã pode tornar-se nosso inimi- 
go. "As relações como amigos ou inimigos, homens de família ou 
estranhos, realmente são resultado dos diferentes relacionamentos: 
Citraketu Mahàrája lamentava-se por seu filho, que agora estava 
morto, mas ele poderia ter ponderado de outra maneira a situação. 
“Esta entidade viva”, ele poderia ter pensado, “foi meu inimigo 
emminha vida anterior, e agora, tendo aparecido como meu filho, 
está me deixando prematuramente só para causar-mé dor e agonia.” 
Por que ele não deveria considerar que seu filho morto fora seu 
antigo inimigo e, ao invés de ficar lamentando-se, por que não se 
sentir feliz com a morte do inimigo? Como se afirma no Bhagavad: 
gita (3.27); prakrteh kriyamanani gunaihi Karmüni sarvasah: de fato, 
tudo acontece devido à nossa associação com os modos da natureza 
material. Portanto, alguém que, em contato com o modo da bon- 
dade, é meu amigo hoje, pode ser meu inimigo amanhã, ao se deixar 
influenciar pelos modos da paixão e da ignorância. À medida que 
os modos da natureza material agem, ficamos iludidos e, em termos 
das reações de diferentes convívios em diferentes condições, aceita- 
mos que os outros são amigos, inimigos, filhos ou pais. 


VERSO 6 


em efa quarta Sar aa: | 
Ha ata cm MMS mag GU 


yatha vastani panyani 
hemadini tatas tatah 

paryatanti naresv evam 
jivo yonisu kartrsu 
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yathü—assim como; vastini—mercadorias; panyani—destinadas 
ao comércio; hema-adini—tais como ouro; tatah tatah--daqui para 
ali; paryatanti—movem-se; naresu—entre os homens; evam—dessa 
maneira; jIvah—a entidade viva; vorisu—em diferentes espécies de 
vida; kartrsu—em diferentes pais materiais. 


TRADUCAO 
Assim como o ouro e outras mercadorias continuamente sáo trans- 
feridos de um lugar a outro no decorrer da compra e da venda, do 
mesmo modo, a entidade viva, como resultado de suas atividades 
fruitivas, vaga por todo o Universo, sendo injetada por consecutivos 
pais em diferentes corpos em diferentes espécies de vida. 


SIGNIFICADO 

Já se explicou que o filho de Citraketu era seu inimigo numa vida 
passada e agora aparecera como seu filho só para causar-Ihe dores 
mais profundas. Na verdade, com a morte extemporánea do filho, 
o pai desfez-se em severa lamentação. Alguém poderia apresentar 
o seguinte argumento: “Se o filho do rei era seu inimigo, como po- 
deria o rei desenvolver tanta afeição a ele? '” Em resposta, dá-se o 
exemplo de que, quando a riqueza de alguém cai nas mãos de-seu 
inimigo, o dinheiro torna-se amigo do inimigo, Então, o inimigo 
pode usá-lo para seus próprios propósitos: Na verdade, ele pode in- 
clusive usá-lo para prejudicar o seu proprietário anterior. Portanto, 
o dinheiro não pertence nem a um nem a outro. O dinheiro sempre 
é dinheiro, porém, em diferentes circunstâncias, pode ser usado como 
inimigo ou amigo. 

Como se explica no Bhagavad-gitã, não é através de pai ou mãe 
nenhum que a entidade viva obtém seu nascimento. A entidade viva 
é uma entidade inteiramente à parte dos presumíveis pai e mãe. Pelas 
leis da natureza, a entidade viva é forçada a entrar no sêmen de um 
pai e a ser injetada no ventre da mãe. Ela não controla a escolha 
da qualidade do pai que ela aceitará, Prakrteh krivamanani: as leis 
da natureza forçam-na a aceitar diferentes pais e mães, assim como 
um bem de consumo que é comprado e vendido. Portanto, a apa- 
rente relação de pai e filho é um arranjo de prakrti, natureza mate- 
rial. Como não tem cabimento, é uma mera ilusão. 

A mesma entidade viva, às vezes, refugia-se em pai e mãe sob a 
forma de animais e, outras vezes, em pai e mãe humanos. Ás vezes, 
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ela aceita um pai e mãe entre os pássaros, e, outras vezes, aceita 


pai e mãe entre os semideuses. Sri Caitanya Mahaprabhu, portanto, 
diz: 


brahmanda bhramite kona bhagyavan jiva 
guru-krsna-prasâde paya bhakti-lata-bija 





Atormentada vida após vida pelas leis da natureza, a entidade viva 
vaga por todo o Universo, em diferentes planetas e em diferentes 
espécies de vida. Se, de alguma forma, ela for bastante afortunada, 
entrará em contato com um devoto que a retificará por completo, 


Então, a entidade viva voltará ao lar, voltará ao Supremo. Portan- 
to, se diz: 






janame janame sabe pitá.máta paya 
krsna guru nahi mile baja hari ei 





Na transmigragáo da alma por diferentes corpos, cada ser, em cada 
forma de vida — seja humana, animal, vegetal ou sobre-humana =, 
obtém pai e mãe. Isto não é muito difícil. A dificuldade está em obter 
um mestre espiritual autêntico e em obter Krsna. Portanto, o dever 
do ser humano é não deixar escapar a oportunidade de entrar em 
contato com O representante dè Krsna, o mestre espiritual fidedig- 
no. Quem está sob a orientação do mestre espiritual, que é o pai 
espiritual, pode voltar ao lar, voltar ao Supremo. 





VERSO 7 


fania mae a cotar | 
qaaa R armai ae ar ño 


nityasyarthasya sambandho 
hy anityo drsyate nrsu 

yavad yasya hi sambandho 
mamatvam tàvad eva hi 





nityasya—da eterna; arthasya—coisa; sambandhah—relacáo; hi— 
na verdade; anityah—temporária; drsyate—é observada; nrsu—na 





sociedade humana; yávat—enquanto; yasya—de quem; hi—na ver- 
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dade; sambandhah—relação; mamatvam-—propriedade; tâvat-—este 
período; eva—na verdade; hi—decerto. 







TRADUCAO 
Poucas são as entidades vivas que nascem na espécie humana; 
muitas outras nascem como animais. Embora ambas sejam entida- 
des vivas, suas relações não são permanentes. Durante algum tempo, 
um animal pode permanecer sob a custódia de um ser humano, e 
depois, a posse do mesmo animal pode ser transferida para outros 
seres humanos. Logo que o animal se vai, o ex-proprietário perde 
o seu senso de propriedade. Enquanto o animal estiver em sua posse, 
o dono decerto sentirá afinidade pelo animal, porém, logo que este 
é vendido, a afinidade se esvai. 





SIGNIFICADO 

Sem precisar aludir ao fato de que a alma transmigra de um corpo 
a outro, mesmo nesta vida, as relações entre as entidades vivas são 
impermanentes, como se exemplifica neste verso. O filho de Citra- 
Ketu chamava-se Harsasoka, ou “júbilo e lamentação””. A entidade 
viva decerto é eterna, mas, porque está coberta por uma roupa tem- 
porária, o corpo, sua eternidade passa despercebida. Dehino 'smin 
yathà dehe kaumüàram yauvanarh jara: “Neste corpo atual, a alma 
corporificada passa, continuamente, da infáncia à juventude e à ve- 
lhice.” Assim, a veste corpórea é impermanente. A entidade viva, 
entretanto, é permanente; Assim como um animal é transferido de 
um proprietário a outro, a entidade viva que era o filho de Citraketu 
foi por algum tempo esse filho, porém, logo que foi transferida a 
outro corpo a relação afetiva rompeu-se, Como se afirma no exem- 
plo dado no verso anterior, quando alguém tem algum artigo em 
suas mãos, considera-o seu, mas, logo que lhe é tirado, torna-se de 
outra pessoa. Então, ele deixa de ter algum vínculo com o artigo 
e não sente afeição pelo mesmo, nem se lamenta por ele. 










VERSO 8 


e mf sta a fem ega: l 
A ara fé qu aq eu 
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evam yoni-gato jivah 
sa nityo nirahankrtah 
yáavad yatropalabhyeta 
tàvat svatvam hi tasya tat 


'evam-—assim; yoni-gatah—estando dentró de uma determinada 
espécie de vida; jrvah—a entidade viva; sah-=ela; nityah eterna: 
nirahankrtah—sem identificação com o corpo; yavat—enquanto; 
yatra—onde; upalabhyeta--pode-se encontrá-la; tavarpor esse 
período; svatvam-——-o conceito do eu; Ai —na verdade; tasya—dela; 
tat—isto. 


TRADUCAO 
Muito embora uma entidade viva mantenha com outra uma liga- 
ção baseada em corpos perecíveis, a entidade viva é eterna. Na ver- 
dade, o corpo é que nasce ou se extingue, e não a entidade viva. 
Ninguém deve aceitar que a entidade viva nasce ou morre; O ser vivo 
realmente não tem relação com os presumíveis pais e mães. Logo 


que ele, como resultado de suas atividades fruitivas passadas, apa- 
rece como filho de um certo pai e mãe, ele tem um vínculo com o 
corpo dado por esse pai e essa mãe. Domina-o, assim, a falsa idéia 
de que é filho deles e age afetuosamente. Entretanto, tão logo ele 
morre, à relação termina. Nestas circunstâncias, ninguém deve 
entregar-se ao júbilo ou à lamentação infundados. 


SIGNIFICADO 
Quando passa a viver dentro docorpo material, a entidade viva 
julga falsamente que é o corpo, embora realmente não o seja. Sua 
relação com sewcorpo:e com seus aparentes pai e mãesão conceitos 
falsos e ilusórios. Essa ilusão perdura até a pessoa esclarecer-se acerca 
da verdadeira situação da entidade viva: 


VERSO 9 
ru freio: area AR: rs 
IEA qu mite 


esa nityovyayah saksma 
esa sarvasrayah svadrk 
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atmamayd-gunair visvam 
ütmünam srjate prabhuh 


esah—esta entidade viva; nityah—eterna; avyayah—imperecível; 
saksmah-—muitissimo diminuta (não é vista pelos olhos materiais); 
esah-—esta entidade viva; sarva-asrayah-—a causa de diferentes classes 
de corpos; sva-drk—auto-refulgente; dima-maya-gunaih—através dos 
modos da natureza material que estão sujeitos à Suprema Perso- 
nalidade de Deus; visvam—este mundo material; dimánam—ela 
própria; srjate—parece; prabhuh—o mestre. 


TRADUÇÃO 

A entidade viva é eterna e imperecível, porque, de fato, não tem 
começo nem fim, Ela nunca nasce ou morre. Ela é o princípio básico 
de toda classe de corpos, mas não pertence à categoria corpórea. 
O ser vivo é tão sublime que, em qualidade, é igual ao Senhor Su- 
premo. Entretanto, porque é extremamente pequeno, tem a tendên- 
eia de deixar-se iludir pela energia externa, e assim, de acordo com 
seus diferentes desejos, cria vários corpos para si próprio. 


SIGNIFICADO 

Este verso alude à filosofia de acintya-bhedübheda-— igualdade 
e diferença simultâneas. Tal qual a Suprema Personalidade de 
Deus, a entidade viva é eterna (nitya), mas a diferença é que o 
Senhor Supremo é o maior, ou seja, ninguém é igual a Ele ou maior 
do que Ele, ao passo que a entidade viva é siksma, ou extre- 
mamente pequena. Os sastras descrevem que a magnitude da en- 
tidade viva é de um décimo de milésimo do tamanho da ponta de 
um cabelo. O Senhor-Supremo: é onipenetrante (andantara-stha- 
paramânu-cayântara-stham). Portanto, se a entidade viva é aceita 
como a menor, surge naturalmente a pergunta sobre quem é o 
maior. O maior é a Suprema:Personalidade de Deus, e o menor, 
a entidade viva. 

Outra peculiaridade da ¡Iva é que ela deixa-se ficar coberta por 
maya. Átmamaya-gunaih: ela. tem a tendéncia a ficar cobertapela 
energia ilusória do Senhor Supremo. Como é responsável por sua 
vida condicionada no mundo material, a entidade-vivavé descrita 
como prabhu (**o mestre”). Se quiser, pode adentrar este mundo 
material, ou, se preferir, pode voltar ao lar, voltar-ao: Supremo. 
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Porque ela quis desfrutar deste mundo material, a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, por intermédio da energia material, deu-lhe um 
corpo material. Como o próprio Senhor diz no Bhagavad-gitã (18.61): 


Isvarah sarva-bhatanam 
hrd-dese "rjuna tisthati 

bhramayan sarva-bhütàni 
yantrürüdhàni mayayà 


“O Senhor Supremo está situado nos corações de todos, ó Arjuna, 
e dirige as andanças de todas as entidades vivas, que estão sentadas 
numa espécie de máquina feita de energia material.” © Senhor Su- 
premo dá á entidade viva a oportunidade de desfrutar neste mundo 
material conforme ela deseje, mas Ele tem a franqueza de expressar 
Seu próprio desejo de que ela abandone todas as aspirações mate- 
riais, renda-se plenamente a Ele e retorne ao lar, retorne ao Supremo. 

A entidade viva é diminuta (siiksma). Com relação a isto, Jiva 


Gosvâmi diz que a entidade viva dentro do corpo dificilmente pode 
ser encontrada pelos cientistas materialistas, embora as autoridades 
deixem-nos informados de que a entidade viva está dentro do corpo, 
o qual é diferente da entidade viva. 


VERSO 10 


Ra a: a: misa! 
e fla go qmd dte 


na hy asyasti priyah kascin 
napriyah svah paro “pi va 

ekah sarva-dhiyàm drastà 
kartrnàm guna-dosayoh 


na—náo; hi—na verdade; asya—á entidade viva; asti—existe; 
priyah—querido; kascit—alguém; na—nào; apriyah—nào querido; 
svah—próprio;. parah—outrem; api—também; vü—ou; ekah— 
aquela; sarva-dhiyam—das variedades de inteligéncia; drasta—que 
observa; kartrnam—dos autores; guna-dosayoh—das atividades 
certas e erradas. 
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TRADUÇÃO 
A esta entidade viva, ninguém é querido, e ninguém é desfavorá- 
vel. Ela não faz distinção alguma entre aquilo que é propriedade 
sua e aquilo que pertence a outrem. Ela não tem contendores; em 
outras palavras, não se deixa afetar nem por amigos nem por inimi- 
gos, benquerentes ou malfeitores. Tudo o que ela faz é observar, 
testemunhar as diferentes atividades dos homens. 


SIGNIFICADO 

Como se explica no verso anterior, a entidade viva tem as mesmas 
qualidades da Suprema Personalidade de Deus, mas tem-nas em 
quantidades diminutas, porque é uma mera partícula (saksma), ao 
passo que o Senhor Supremo é onipenetrante e grande. Para o Senhor 
Supremo náo existem amigos, inimigos ou parentes, pois Ele está 
inteiramente livre de todos os defeitos que caracterizam as almas con- 
dicionadas que vivem na ignoráncia. Por outro lado, Ele é extrema- 
mente bondoso para com Seus devotos e mostra-Se favorável a eles, 
e não fica nada satisfeito com pessoas que invejam Seus devotos. 
Como o próprio Senhor confirma no Bhagavad-gità (9.29): 


samo "har sarva-bhútesu 
na me dvesyo 'sti na priyah 
ye bhajanti tu mam bhaktya 
mayi te tesu càpy aham 


**Nào invejo ninguém, nem sou parcial com ninguém. Sou igual para 
todos. Mas todo aquele que Me presta serviço com devoção é um 
amigo, está em Mim, e também sou amigo dele.” O Senhor Supre- 
mo não tem inimigo ou amigo, mas sente-Se inclinado a um devoto 
que vive ocupado em Seu serviço devocional. Do mesmo modo, em 
outra passagem do Gitã (16.19), o Senhor diz: 


tan aham dvisatah krúran 
sarhsãresu narâdhamãn 

ksipàmy ajasram asubhan 
üsurisv eva yonisu 


*“Aqueles que são invejosos e mesquinhos, que são os mais baixos 
dos homens, são arrojados por Mim no oceano da existência material, 
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onde permanecem em várias espécies de vida demoníaca.” O Senhor 
é extremamente antagônico aqueles que invejam Seus devotos. Para 
proteger Seus devotos, o Senhor, às vezes, tem que matar os inimi- 
gos deles. Por:exemplo, para proteger Prahlada Maharaja, o Senhor 
teve que matar-lhe 0 inimigo Hiranyakasipu, embora Hiranyakasipu 
desse'modo alcançasse a salvação, porque foi morto pelo Senhor. 
Como é a testemunha das atividades de todos; ò Senhor presencia 
as ações dos inimigos de Seus devotos, e tem a propensão a puni-los. 
Em outras circunstáncias, entretanto, Ele simplesmente testemunha 
o que as entidades vivas fazem e confere-lhes os resultados de suas 
ações piedosas'ou pecaminosas: 


VERSO 11 


SS RUE | 
sra: qaret N 


nadatta arma hi gunam 
na dosar na kriva-phalam 
udásinavad asinah 
paràvara-drg isvarah 


na—nào; ádatte—aceita; dima—o Senhor Supremo; hi—na ver- 
dade; gunam—felicidade; na—nàao; dosam-—infelicidade; na—nem; 
kriya-phalam—o resultado de qualquer atividade fruitiva; udasina- 
vat—exatamente como um homem neutro; asinah—situado (no áma- 
go do coração); para-avara-drk-—vendo a causa e o efeito; Tsvarah—o 
Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo [Atma], a razão da causa e do efeito, não Se 
sujeita à felicidade ou à infelicidade conseqiientes às ações fruitivas. 
Não se Lhe impõe aceitar um corpo material, e, como não tem corpo 
material, Ele é sempre neutro. As entidades vivas, sendo partes in- 
tegrantes do Senhor, possuem Suas qualidades em proporcóes di- 
minutas. Portanto, ninguém deve deixar se afetar pela lamentação. 


SIGNIFICADO 
A alma condicionada tem amigos e inimigos. Ela é afetada pelas 
virtudes e defeitos de sua posição. O Senhor Supremo, entretanto, 
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sempre é transcendental. Porque Ele é o Isvara, o controlador Su- 
premo, Ele não é afetado pela dualidade. Portanto, pode-se dizer 
que Ele está situado no âmago dos corações de todos, onde age como 
testemunha neutra que assiste às causas e efeitos das atividades, sejam 
elas boas ou más. Devemos entender também que udasina, neutro, 
não significa que Ele não aja, mas significa apenas que Ele não é 
pessoalmente afetado. Por exemplo, um juiz do tribunal é neutro 
quando dois grupos opositores aparecem diante dele, não obstante, 
toma uma atitude conforme o caso exige. Para nos tornarmos com- 
pletamente neutros, ou seja, indiferentes às atividades materiais, tudo 
o que devemos fazer é buscar o refúgio dos pés de lótus da suprema 
pessoa neutra. 

«1 Maharaja Citraketu foi alertado de que permanecer neutro em cir- 
cunstâncias tão aflitivas como a morte de um filho é algo impos- 
sível. Todavia, uma vez que o-Senhor sabe como ajustar tudo, o 
melhor procedimento é depender dEle e fazer nosso dever em.servico 
devocional ao Senhor. Em nenhuma circunstância, convém deixar- 
se perturbar pela dualidade. Como se afirma no Bhagavad-gitã (2.47): 


karmany evadhikaras te 
mà phalesu kadacana 

mà karma-phala-hetur bhür 
mà te sango 'stv akarmani 


“Tens o direito de executar teu dever prescrito, mas não podes exigir 
os frutos da ação. Jamais te consideres a causa dos resultados de 
tuas atividades, e jamais te apegues ao não cumprimento do teu 
dever."' Todos devemos executar nosso dever devocional, e, quanto 
aos resultados de nossas ações, devemos depender da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 

VERSO 12 


ATREA 
e a gra A a 
fiam gas: ME SERET 11221l 
srr-badarayanir uváca 


ity udirya gato jivo 
jñatayas tasya te tada 


























680 Srimad-Bhãgavatam [Canto 6, Cap. 16 


vismità mumucuh sokari 
chittvatma-sneha-Srikhalam 


sri-badarayanih: uvaca—Sri Sukadeva Gosvamr disse; jfj—dessa 
maneira; udirya—falando; gatah—partiu; jivah—a entidade viva (que 
aparecera como filho de Maháráaja Citraketu); jñātayah—os paren- 
tes e membros familiares; tasya—dele; te—eles; tada—naquele mo- 
mento; vismitah—estando espantados; mumucuh—abandonarara; 
Sokam-=lamentação; chittva--rompendo; atma-sneha-—da afeição 
conseqüente a uma relação; srhkhalam—os grilhões de ferro. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami continuou: Quando a alma condicionada 
Ljival, sob a forma do filho de Maharaja Citraketu, terminou de falar 
essas palavras e partiu, Citraketu e os outros parentes do falecido 
ficaram todos espantados. Só assim romperam os grilhões da afeição 
que os prendia a ele, e deixaram de se lamentar. 


VERSO 13 


fia mak gf: fn: | 
aia de RA tau 


nirhrtya jnütayo jnàter 
deham krtvocitah kriyah 

tatyajur dustyajam sneharn 
soka-moha-bhayartidam 


nirhrtya—removendo; jñatayah—o rei Citraketu'e todos os outros 
parentes; ¡ñateh—do filho; deham—o corpo; krtva—realizando; 
ucitah—apropriadas; kriyah—atividades; tatyajuh—abandonaram; 
dustyajam—muito difícil de abandonar; sneham—afeigáo; soka— 
lamentação; moha-—ilusão; bhaya—medo; arti—e aflição; dam— 
dando. 


TRADUÇÃO 
Depois que executaram seus deveres, realizando as devidas ceri- 
mônias fúnebres e cremando o corpo da criança morta, os parentes 
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abandonaram a afeição que leva à ilusão, à lamentação, ao medo 
e à dor. Sem dúvida, é difícil alguém conseguir abandonar tal afei- 
ção, mas eles abandonaram-na mui facilmente. 


VERSO 14 


TO AA RARA: | 
: ç 
aee AR | 
ai a are aaa 1121 
báala-ghnyo vriditas tatra 
bala-hatya-hata-prabhah 
bãla-hatya-vratam cerur 
brahmanair yan nirüpitam 
yamunayam maharaja 
smarantyo dvija-bhüsitam 


bala-2hnyah—aquelas que mataram a crianca; vríditah—estando 


muitíssimo envergonhadas; tatra—ali; bala-hatya—devido a terem 
matado a criança; hata—tendo perdido; prabhah—1odo o brilho cor- 
póreo; bala-hatya-vratam-—a expiação por matar a criança; ceruh— 
executaram; brahmanaih—pelos sacerdotes; yat—os quais; nirüpi- 
tam—descreveram; yamundyám—no rio Yamuna; maha-raja—ó rei 
Pariksit; smarantyah—lembrando-se da; dvija-bhasitam—afirmação 
feita pelo brãhmana. 





TRADUÇÃO 
As co-esposas da rainha Krtadyuti, que haviam envenenado a 
criança, ficaram muito envergonhadas, e perderam todo o seu brilho 
corpóreo. Enquanto se lamentavam, ó rei, lembraram-se das ins- 
trucóes de Aügirà e abandonaram sua ambicáo de ter filhos. Seguin- 
do as orientacóes dos brahmanas, elas dirigiram-se ás margens do 
Yamuna, onde se banharam e expiaram suas atividades pecaminosas. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, convém dar particular atenção à palavra bála-hatya- 
hata-prabhah. A prática de matar crianças existe na sociedade hu- 
mana há longo tempo, desde tempos imemoriais — mas outrora 
acontecia raramente. No momento atual, entretanto, nesta era de 
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Kali; o aborto — matara crianca dentro do útero — tornou-se muito 
comum, e, às vezes, a'criança é morta até mesmo depois de nascer. 
Ao executar esse ató tão abominável, 'a mulher gradualmente perde 
todo o seu brilho corpóreo (bala-hatyã-hata-prabhãh). Também deve- 
se notar que as senhoras que'cometeram o ato pecaminoso de admi- 
nistrar veneno à criança ficaram muitíssimo envergonhadas, e, de 
acordo com as orientações dos brahmanas, tiveram de submeter-se 
à expiação por matarem a'eriança. Toda mulher que tenha executado 
tão infame ato peçaminoso deve expiá-lo, mas atualmente ninguém 
se prontifica a submeter-se à expiação. Em conseqúéncia, as mulhe- 
res responsáveis têm que 'sofrer nesta e na próxima vida. Aquelas 
que são almas sinceras, após ouvirem sobre este incidente, devem 
abster-se de matar crianças e devem expiar suas atividades pecami- 
nosas, adotando mui seriamente a consciência de Krsna, Se alguém 
canta o mahã-mantra Hare Krsna e não comete ofensas, todas as 
suas ações pecaminosas são com certeza expiadas de imediato, mas 
ninguém deve voltar a incorrer nesses atos, pois estaria cometendo 
uma ofensa. 
VERSO 15 


aria Perpaféstfwfa: 1 
FRA aa tut 


sa ittham pratibuddhátma 
citraketur dvijoktibhih 

grhündha-küpàn niskrüntah 
sarah-pankdd'iva dvipah 


sah—ele; vittham—dessa. maneira; pratibuddha-atma—estando 
plenamente instruído no conhecimento espiritual; 'citraketuh—rei 
Citraketu; dvija-uktibhih-—mediante as instruções dos brahmanas 
perfeitos (Angirà e Nàrada Muni); grha-andha-küpaüt—do poço es- 
curo da vida familiar; miskrantah-—saiu; sarah—de im lago, ou 
reservatório de água; pañkat—do lodo; iva—como; dvipah—um 
elefante. 

TRADUÇÃO 

Recebendo essa luz trazida pelas instruções dos brâhmanas Angirà 
e Nárada, o rei Citrakezu ficou plenamente instruído no conheci- 
mento espiritual. Assim como um elefante escapa de um barrento 
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reservatório de água, o rei Citraketu saiu do poco escuro da vida 
familiar. 


VERSO 16 


ai ña aa aaa: 
AA ARO ARA IPEM 


kalindyàm vidhivat snátva 
krta-punya-jala-kriyah 

maunena saryata-prâno 
brahma-putràv avandata 


külindyàm—no rio Yamuná; vidhi-vat—de acordo com as regula- 
g0es prescritas; snátvü—banhando-se; krta—executando; punya— 
piedosas; jala-kriyah—oblacdes através de oferecimento de água; 
maunena—com gravidade; samyata-pránah—controlando a mente 
e os sentidos; brahma-putrau—aos dois filhos do Senhor Brahma 
(Aügirà e Nárada); avandata—ofereceu suas orações e reveréncias. 


TRADUÇÃO 
O rei banhou-se na água do Yamuna, e, de acordo com os deveres 
prescritos, ofereceu aos antepassados e aos semideuses oblações de 
água. Controlando com muita gravidade seus sentidos e sua mente, 
ofereceu, então, seus respeitos e reverências aos filhos do Senhor 
Brahma [Añgira e Nàrada]. 


VERSO 17 


EECE M ATAR | 
ares ta RARE zon 
atha tasmai prapannaya 

bhaktaya prayatatmane 
bhagavan nãradah prito 
vidyam etâm uváca ha 


atha—depois disso; tasmai—a ele; prapannaya—que era rendi- 
do; bhaktüya—sendo um devoto; prayata-àtmane—que era auto 
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muito satisfeito; vidyam-—conhecimento transcendental; etâm—isto; 
uvaca—falou; ha—na verdade, 


TRADUÇÃO 
Depois disso, estando muito satisfeito com Citraketu, que era um 
devoto autocontrolado e uma alma rendida, Narada, o poderosíssi- 
mo sábio, transmitiu-lhe as seguintes instruções transcendentais. 


VERSOS 18—19 


$ aa aaa mara diaf | 
gama qu: qm «lite 
amo fita AE | 
IATA arara RRA 112 


om. namas tubhyam bhagavate 
vásudevaya dhimahi 

pradyumnáyaniruddhaya 
namah sañkarsanaya ca 


namo vijñána-matraya 
paramânanda-martaye 

atmaramaya santaya 
nivrtta-dvaita-drstaye 


om-—ó meu Senhor; namah—reverências; tubhyam—a Vós; bha- 
gavate—a Suprema Personalidade de Deus; vasudevaya—Krsna, o 
filho de Vasudeva;.dhimahi—que eu medite em; pradyumnaya— 
a Pradyumna; aniruddhāya—a Aniruddha; namah—respeitosas 
reverências; sarkarsanãya-—ao Senhor Sankarsana; ca—também; 
namah—todas as reverências; vijnana-mütraya—à forma que é plena 
de conhecimento; parama-ananda-mürtaye—plena de bem-aventu- 
rança transcendental; atma-aramãya-—ao Senhor, que é auto-sufi- 
ciente; Santaya—e livre de perturbações; nivrtta-dvaita-drstaye—cuja 
visáo náo é afetada pela dualidade, ou aquele que é o primeiro sem 
segundo. 
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TRADUÇÃO 

[Nãrada deu a Citraketu o seguinte mantra.) Ó Senhor, ó Supre- 
ma Personalidade de Deus, que sois invocado mediante o omkãra 
Ipranava], ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. Ó Senhor 
Vasudeva, medito em Vós. Ó Senhor Pradyumna, Senhor Aniruddha 
e Senhor Sankarsana, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 
Ó reservatório de potência espiritual, ó bem-aventurança suprema, 
oferego-Vos minhas respeitosas reveréncias, a Vós que sois auto- 
suficiente e muito pacífico. Ó verdade última, que náo tendes rival 
à Vossa altura, sois conhecido como Brahman, Paramatmã e Bha- 
gavâne, portanto, sois o reservatório de todo o conhecimento. 
Ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gtía, Krsna diz ser pranavah sarva-vedesu, a sílaba 
om encontrada nos mantras védicos. Em conhecimento transcen- 
dental, dirigimo-nos ao Senhor como pranava, oriküra, que é uma 
maneira de o Senhor manifestar-Se sob a forma do som. Orit namo 
bhagavate vasudevaya. Vásudeva, que é uma expansáo de Nàáráyana, 
expande-Se como Pradyumna, Aniruddha e Sankarsana. De San- 
karsana, surge uma segunda expansão Nãráyana, e, deste Naráya- 
na, vêm outras expansões de Vasudeva, Pradyumna, Sankarsana e 
Aniruddha. O Saünkarsana deste grupo é a causa que origina os trés 
purusas, a saber, Kàranodakasáyi Visnu, Garbhodakasáyi Visnu e 
Ksirodakasayi Visnu. Em cada Universo, Ksirodakasáyi Visnu está 
situado num planeta especial chamado Svetadvipa. Confirma isto 
o Brahma-sarnhitã: andântara-stha. A palavra anda refere-se a este 
Universo. Dentro deste Universo, existe um planeta chamado Sveta- 
dvipa, onde reside Ksirodakasayi Visnu. É dEle que procedem todas 
as encarnações dentro deste Universo. 

Como se confirma no Brahma-samhita, todas essas formas da Su- 
prema Personalidade de Déus são advaita, não-diferentes, e também 
são acyuta, infalíveis; diferente do que acontece às almas condicio- 
nadas, essas formas não caem. A entidade viva comum tem aten- 
dência de cair nas garras de maya, mas o Senhor Supremo sob Suas 
diferentes encarnações e formas é acyuta, infalível. Portanto, Seu 
corpo é diferente do corpo material possuído pela alma condicionada. 

O dicionário Medini explica da seguinte maneira a palavra matra: 
mütrà karna-vibhüsayam vitte mane paricchade. A palavra mãtra, 
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em suas diversas acepcóes, é usada'para indicar o enfeite da orelha, 
posse, respeito e a posse de uma cobertura. Como: se afirma no 
Bhagavad-gità (2.14): 


matra-sparsas tu kaunteya 
sirosna-sukha-duhkha-dah 
àgamapayino 'nityãs 
canis vitiksasva bharata 


“Ófilho de Kunti, o aparecimento transitório de felicidade e afli- 
ção; bem como o seu desaparecimento no devido tempo; são como 
o aparecimento e desaparecimento:das estações:de inverno e verão. 
Surgem da percepção sensorial, ó descendente de Bharata, e é pre- 
ciso aprender a tolerá-los sem perturbar-se.” No estado de vida con- 
dicionada, o corpo é usado à guisa de veste, assim como no verão 
eno inverno diferentes vestes fazem-se necessárias, nós, almas con- 
dicionadas, estamos mudando de corpos ao sabor de nossos desejos. 
Entretanto, porque o corpo-do Senhor Supremo é cheio de conheci- 
mento, não requer cobertura nenhuma: A idéia de que o corpo de 
Krsna'é como o/nosso em outras palavras, de que Seu corpo é 
diferente de Sua alma: — é um equivoco. Essas diferenças não se 
aplicam a Krsna, porque Seu corpo é pleno de conhecimento: Aqui, 
recebemos corpos materiais devido à nossa falta-de conhecimento, 
mas, porque Krsna, Vasudeva, é pleno de conhecimento, não há 
diferença entre Seu corpo e Sua alma: Krsna'lembra-Se do que disse 
há quarenta milhões de anos'ao-deus do Sol, mas o ser vivo comum 
não pode lembrar-se do que disse anteontem. Essa é a diferenga entre 
o corpo de -Krsna e:o nosso corpo. Portanto,-o Senhor é chamado 
de vijnana-matrava paramânanda-mirtaye. 

Porque o corpo do Senhor é pleno de conhecimento, Ele sempre 
desfruta de bem-aventurança transcendental, Na-verdade, Sua forma 
é em si paramânanda. Confirma isto o Vedânta-siitra: anandamayo 
“bhyasat. Por natureza, o Senhor é anandamaya. Sempre que vemos 
Krsna, Ele está cheio de ananda, em todas as circunstâncias. Ninguém 
pode fazé-IO melancólico. Atmaramaya: Ele não precisa sair em 
busca de prazer externo, porque Ele é auto-suficiente. Santaya: Ele 
não-tem ansiedades. Alguém que precisa buscar prazer em outras 
fontes vive cheio de ansiedades, Os karmis, os jhiânis e os yogis estão 
cheios de ansiedade porque não se contentam com o que têm, mas 
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o devoto nada exige; cle está simplesmente satisfeito como serviço 
ao completamente bem-aventurado Senhor. 

Nivrita-dvaita-drstave: em nossa vida condicionada, nossos corpos 
têm diferentes partes, porém, embora Krsna aparentemente tenha 
diferentes partes corpóreas, nenhuma parte de-Seu corpo difere de 
alguma outra. Krsna pode ver com Seus olhos, e Krsna pode ver 
sem a ajuda dos Seus olhos. Portanto, o Sverasvatara Upanisad diz 
que pasyaty acaksuh. Ele pode ver com Suas mãos e com Suas pernas. 
Ele não precisa de uma determinada parte corpórea para executar 
uma determinada ação; Arigâni yasya sakalendriva-vrttimanti: como, 
com qualquer parte de Seu corpo, pode fazer qualquer coisa que 
deseje, Ele é chamado de todo-poderoso. 


VERSO 20 


AREA AAN q | 
CA EA risada Irei] 


atmünandànubhütyaiva 
nyasta-sakty-ürmaye namah 
hrstkesaya mahate 
namas te 'nanta-mitrtaye 


âtma-ânanda-—de Vossa bem-aventurança pessoal; anubhatya— 
pela percepção; eva—decerto; nyasta--tendo abandonado; sakti- 
firmaye—as ondas da natureza material; namah—respeitosas reverén- 
cias; Arsikesaya—ao supremo controlador dos sentidos; mahate—ao 
Supremo; namah—respeitosas.reveréncias; te—a.Vós; ananta—ili- 
mitadas; múrtaye—cujas expansdes. 


TRADUCAO 
Percebendo Vossa bem-aventuranca pessoal, sois sempre trans- 
cendental ás ondas da natureza material. Portanto, meu Senhor, 
ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. Sois Vós quem exerceis 
supremo controle sobre os sentidos e Vos expandis em ilimitadas 
formas. Sois o maior, e portanto, ofereço-Vos minhas respeitosas 
reveréncias. 
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SIGNIFICADO 

Este verso mostra analiticamente a diferença existente entre a en- 
tidade viva e o Senhor Supremo. A forma do Senhor e a forma da 
alma condicionada são diferentes porque o Senhor é sempre bem- 
aventurado, ao passo que a alma condicionada está sempre sob a 
influência das três classes de misérias presentes no mundo material. 
O Senhor Supremo é sac-cid-ananda-vigraha. Ele obtém ananda, bem- 
aventurança, do Seu próprio eu. O corpo do Senhor é transcendental, 
espiritual, mas, porque tem um corpo material, a alma condiciona- 
da vive atormentada por muitos problemas mentais e corpóreos. A 
alma condicionada sempre está perturbada pelo apego e pelo de- 
sapego, ao passo que o Senhor Supremo sempre está livre dessas 
dualidades. O Senhor é o mestre supremo de todos os sentidos, e 
a alma condicionada é controlada pelos sentidos. O Senhor é o maior, 
ea entidade viva é a menor. A entidade viva é condicionada às ondas 
da natureza material, mas o Senhor Supremo é transcendental a todas 
as ações e reações. As expansões do corpo do Senhor Supremo são 
inumeráveis (advaitam acyutam anâdim ananta-râpam), mas a alma 
condicionada é limitada a apenas uma forma. Através da história, 
ficamos sabendo que, através do poder místico, uma alma condicio- 
nada, às vezes, pode expandir-se em oito formas, mas as expansões 
corpóreas do Senhor são ilimitadas. Isto significa que, ao contrário 
dos corpos das entidades vivas, os corpos da Suprema Personalidade 
de Deus não têm começo nem fim. 


VERSO 21 


MARASMA q US] RAM MEI 
rare irem: disso: aque: 112211 


vacasy uparate "prüpya 

ya eko manasã saha 
anáma-riipas cin-mátrah 

$0 "vyün nah sad-asat-parah 


vacasi—quando as palavras; uparate—cessam; aprapya—não al- 
cançando o objetivo; yah—aquele que; ekah-—único e inigualável; 
manasá—a mente; saha—com; andma—sem nome material; rapah-— 
ou forma material; cit-mãtrah—totalmente espiritual; sah—Ele; 
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avyat—por favor, proteja; nah—a nós; sat-asat-parah—que é a causa 
de todas as causas (a causa suprema). 


TRADUÇÃO 
As palavras e a mente da alma condicionada não podem aproxi- 
mar-se da Suprema Personalidade de Deus, pois os nomes e formas 
materiais não são aplicáveis ao Senhor, que é inteiramente espiritual 
e está situado além da concepção de formas grosseiras e sutis. O 
Brahman impessoal é outra de suas formas. Que Ele, por Seu bene- 
plácito, nos proteja. 


SIGNIFICADO 
Menciona-se neste verso o Brahman impessoal, que é a refulgência 
do Senhor. 


VERSO 22 


af mad RRE ara | 
an a dp RN A RR 


yasminn idarh yatas ceda 
tisthaty apyeti jayate 

mrnmayesv iva mrj-jatis 
tasmai te brahmane namah 


yasmin—em quem; idam--esta (manifestação cósmica); yatah— 
de quem; ca—também; idam-—esta (manifestação cósmica); tistha- 
ti—permanece; apyeti—dissolve-se; jayate—nasce; mrt-mayesu— 
em coisas feitas de terra; iva—como; mrt-jatih—oriundas da terra; 
tasmai—nEle; te—a Vós; brahmane—a causa suprema; namah— 
respeitosas reveréncias. 


TRADUCAO 
Assim como potes feitos completamente de terra estáo situados 
ma terra após serem criados e voltam a transformar-se em terra após 
serem quebrados, essa manifestacáo cósmica é causada pelo Brahman 
Supremo, situa-se no Brahman Supremo e volta ao mesmo Brahman 
Supremo. Portanto, uma vez que o Senhor Supremo é a causa do 
Brahman, ofereçamos a Ele nossas respeitosas reverências. 
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SIGNIFICADO 
O Senhor Supremo é a causada manifestacáo cósmica, a qual Ele 
mantém após a criação, e, após a aniquilação, o Senhor é o reserva- 
tório de tudo. 
VERSO 23 


am safa a fiada: | 
fa ai RARAS 112311 


yan na sprsanti na vidur 
mano-buddhindriyasavah 
antar bahis ca vitatam 
vyomavat tan nato 'smyaham 


yat—quem; na—náo; sprsanti—podem tocar; na—nem; viduh— 
podem conhecer; manah—a mente; buddhi—a inteligência; indriya— 
os sentidos; asavah—os ares vitais; antah—dentro; bahih—fora; 
ca—também; vitatam—expandindo; vyoma-vat—como o céu; tat— 
para Ele; natah-—curvado; asmi—estou; aham—eu. 


TRADUÇÃO 
O Brahman Supremo emana da Suprema Personalidade de Deus 
e expande-Se como o céu. Embora não seja tocado por nada mate- 
rial, Ele existe dentro e fora, Entretanto, a mente, a inteligência, 
os sentidos e a força vital não podem tocá-lO nem conhecé-IO. 
Ofereco-Lhe minhas respeitosas reverências. 


VERSO 24 
Raras 
araña: ña ml 
a seems 
AG RAR RN 


dehendriya-prâna-mano-dhiyo “mi 
yad-amsa-viddhüh pracaranti karmasu 

naivanyada lauham ivaprataptam 
sthánesu tad drastrapadesam: eti 
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deha—o corpo; indrivya—sentidos; prana—ares vitais; manah— 
mente; dhiyah-—e inteligência; ami—todos esses; yat-amsa-viddhah— 
sendo influenciados pelos raios do Brahman, ou do Senhor Supremo; 
pracaranti—eles movem-se; karmasu--em várias atividades; na— 
não; eva-—na verdade; anyada--em outra ocasião; lauham-—ferro; 
iva—como; aprataptam—nào aquecido (pelo fogo); sthânesu-—nestas 
circunstâncias; tat—isso; drastr-apadesam-—o nome de um assunto; 
eti—alcanca. 


TRADUÇÃO 

Assim como o ferro tem o poder de queimar ao ficar incandes- 
cente após o contato com o fogo, do mesmo modo, o corpo, os sen- 
tidos, a força vital, a mente e a inteligência, embora não passem 
de montes de matéria, podem funcionar em suas atividades quando 
a Suprema Personalidade de Deus lhes infunde uma partícula de 
consciência. Assim como o ferro só pode queimar após aquecido 
pelo fogo, os sentidos corpóreos só podem agir após serem ativados 
pelo Brahman Supremo. 


SIGNIFICADO 
Incandescente, o ferro pode queimar, mas não pode queimar o 


- fogo original. Portanto, a consciência da pequena partícula do 


Brahman depende inteiramente do poder do Brahman Supremo. No 
Bhagavad-gita, o Senhor diz que mattah smrtir jhânam apohanam 
ca: “De Mim, a alma condicionada recebe memória, conhecimento 
e esquecimento.” O poder para executar atividades provém: do 
Senhor Supremo, e, quando o Senhor retira este poder, a alma con- 
dicionada fica sem energia e não mais consegue agir através dos 
vários sentidos que possui. O corpo inclui cinco sentidos cognosci- 
tivos, cinco sentidos funcionais e a mente, que, na verdade, são 
apenas montes de matéria. Por exemplo, o cérebro é simplesmente 
matéria, porém, quando acionado pela energia da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, o cérebro pode agir, assim como o ferro pode 
queimar quando fica incandescente após receber a influência do fogo. 
O cérebro pode agir enquanto estamos despertos ou mesmo enquanto 
sonhamos, porém, quando estamos em sono profundo ou incons- 
cientes, o cérebro fica-inativo. Como é um monte de matéria, o cé- 
rebro não tem poder para agir independentemente. Ele só pode agir 
quando é favorecido pela influência da Suprema Personalidade de 
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Deus, que é Brahman ou Parabrahman. É através deste processo 
que se pode entender como o Brahman Supremo, Krsna, está pre- 
sente em toda parte, assim como o brilho do sol espraia-se devido 
à influência do deus do Sol que está presente no globo solar. O 
Senhor Supremo chama-se Hrsikesa; só Ele é quem dirige os senti- 
dos. A menos que recebam o poder de Sua energia, nossos sentidos 
não podem agir. Em outras palavras, só Ele vê, só Ele trabalha, só 
Ele escuta e só Ele é o princípio ativo ou o controlador supremo. 


VERSO 25 


3h. ARA AGE AGA Agfa NET- 
MARRERO quarto 
FAR IIRS 


om namo bhagavate maha-purusava mahanubhavaya mana-vibhati- 
pataye. sakala-satvata-parivrdha-nikara-kara-kamala-kudmalopalalita- 
caranüravinda-yugala parama-paramesthin namas te. 


om-—ó Suprema Personalidade de Deus; namah—respeitosas re- 
verências; bhagavate—a Vós, ó' Senhor, que sois repleto das seis 
opulências; maha-purusaya-—o desfrutador supremo; maha-anubhã- 
vdya—a mais perfeita alma realizada, ou a Superalma; maha-vibhüti- 
pataye=0 mestre de todo o poder místico; sakala-satvata-parivrdha— 
de todos os melhores devotos; nikara—da multidáo; kara-kamala— 
das máos de lótus; kudmala—mediante os botões; upalálita-—servi- 
dos; carana-aravinda-yugala—cujos dois pés de lótus; parama—mais 
elevado; parame-sthin—que estais situado no planeta espiritual; 
namah te—respeitosas reverências a Vós. 


TRADUÇÃO 

Ó Senhor transcendental, que estais situado no planeta mais ele- 
vado do mundo espiritual, Vossos dois pés de lótus são sempre mas- 
sageados pelas mãos de uma multidão dos melhores devotos, mãos 
estas semelhantes a botões de lótus. Sois a Suprema Personalidade 
de Deus, repleto de seis opulências. Sois a pessoa suprema mencio- 
nada nas oracóes Purusa-sükta. Sois o mais perfeito, auto-realizado 
mestre de todo o poder místico. Deixai-me oferecer-Vós minhas res- 
peitosas reveréncias. 
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SIGNIFICADO 

Afirma-se-que, embora única, a Verdade Absoluta manifesta-Se 
sob diferentes aspectos, tais como Brahman, Paramatmã e Bhaga- 
vân. Os versos anteriores descreveram os aspectos Brahman e Para- 
mátmã da Verdade Absoluta. Agora, esta oração na qualidade de 
bhakti-voga, é oferecida à Pessoa Suprema Absoluta. Neste contexto, 
usam-se as palavras sakala-sãtvata-parivrdha. A palavra sarvata sig- 
nifica “devotos”, e sakala, “todos juntos”: Os devotos, que também 
têm pés de lótus, com suas mãos de lótus, servem os pés de lótus 
do Senhor. Pode, às vezes; acontecer de os devotos não serem com- 
petentes para servir os pés de lótus do Senhor, e, em vista disto,o 
Senhor é chamado de parama-paramesthin. Ele é a Pessoa Suprema, 
e não deixa de ser muito bondoso com os devotos. Ninguém é com- 
petente para servir o Senhor, porém, mesmo que o devoto nào seja 
competente, 'o misericordioso Senhor aceita 'a' humilde tentativa 
empreendida pelo devoto, 


VERSO 26 

sis sara 
amda a RM AE: | 
RRA SR STA TIA SM ISA 


sri-suka-uvaca 
bhaktavaitam prapannava 
vidyam àdisya nàradah 
yayav-argirasa sakarn 
dhâma svayambhuvam prabho 


sri-Sukah-uvaca-—Sri Sukadeva Gosvámi disse; bhaktaya—ao de- 
voto; etàm-—este; prapannüya-—àquele que se rendeu por completo; 
vidyam—comhecimento transcendental; adisya—ensinando; nãra- 
dah—o grande sábio Nárada; yayau—partiu; añgirasi—o grande 
santo Angirá; sakam—com; dhama—para o planeta mais elevado; 
svayambhuvam—pertencente ao Senhor Brahma; prabho—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami prosseguiu: Narada, tendo se tornado o 
mestre espiritual de Citraketu, instruiu-o plenamente nesta oração 





694 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 16 


porque Citraketu rendera:se por completo. Ó rei Pariksit, Nàrada, 
acompanhado do grande sábio Angira, partiu, então, para o planeta 
mais elevado, conhecido como Brahmaloka. 


SIGNIFICADO 

Durante sua primeira'visita ao rei Citraketu, Angira não trouxe 
Narada consigo. Entretanto, depois da morte do filho de Citraketu; 
Angirá trouxe Nárada para instruir o rei Citraketu sobre bhakti-yoga. 
O ponto é que, no comeco, Citraketu nào estava num espírito de 
renúncia, mas, após a morte de seu filho; quando ficou imerso em 
sua grande lamentacáo, ele despertou para a plataforma de renün- 
cia ao receber as instruções que mostravam a falsidade deste mundo 
material e das posses materiais. Só nesta etapa é que se pode lecio- 
nar a bhakti-yoga. Enquanto a pessoa se mantém apegada ao gozo 
material, não consegue compreender a bhakti-yoga. Isto é confir- 
mado no Bhagavad-gità (2.44): 


bhogaisvarya-prasaktanam 
tayapahrta-cetasám 

vyavasayütmikd buddhih 
samâdhau na vidhiyate ` 


“Nas mentes daqueles que estão muito apegados ao gozo dos sen- 
tidos e à opulência material, e que:se deixam confundir por estas 
coisas, não ocorre a determinação resoluta de prestar serviço devo- 
cional ao Senhor Supremo.” Enquanto alguém estiver muito apegado 
ao gozo material, não poderá concentrar: sua mente no tema serviço 
devocional. 

No momento atual, o movimento da consciência de Krsna está 
tendo boa acolhida nos países ocidentais porque a juventude oci- 
dental chegou á fase de vairagya, ou renúncia. Ela está praticamente 
contrariada com o prazer material extraído das fontes materiais, e 
isto resultou numa população de hippies em todos os países ociden- 
tais. Nessa altura, se esses jovens forem instruídos sobre bhakti-yoga, 
consciência-de Krsna, «as instruções decerto vingarão. 

Logo que assimilou a filosofia de vairagya-vidyã, o conhecimen- 
to da renúncia, Citraketu pôde-compreender o processo de bhakti- 
yoga. Com relação a isto, Srila Sárvabhauma. Bhattacarya disse que 
vairagya-vidya-nija-bhakti-yoga: Vairagya-vidya e bhakti-yoga correm 
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em linhas paralelas. É essencial compreender uma para, então, com- 
preender a outra. Também se diz:-bhaktih paresanubhavo viraktir 
anyatra ca (Bhãg. 11.2.42): O avanço em serviço devocional, ow em 
consciência de Krsna, é caracterizado pela intensificação da renúncia 
ão gozo material. Nárada Muni é o pai do serviço devocional, épor- 
tanto, só para conceder imotivada misericórdia ao rei- Citraketu, 
Angirá trouxe Nárada Muni para instruir o rei. Essas instruções 
foram extremamente eficazes. Todo aquele que segue os passos de 
Nãrada Muni com-certeza é um devoto puro. 


VERSO 27 


citraketus tu tam vidyam 
athã nãrada-bhasitam 

dhàrayam àsa saptàham 
ab-bhaksah susamahitah: 


citraketuh—o rei Citraketu; tuna verdade; 1dm—esse; vidyam-— 
conhecimento transcendental; ya(ha—assim: como; narada-bhasi- 
tâm—instruído pelo grande sábio Nãrada; dhãrayam àsa—cantou; 
¡sapta-aham-—por uma semana contínua; ap-bhaksah—bebendo:ape- 
nas água; susamahitah—com muita atengáo:e cuidado: 


TRADUÇÃO 
Jejuando e bebendo apenas água, Citraketu, por uma semana, 
cantou continuamente, com muito cuidado e atenção, o mantra dado 
por Nàrada Muni. ; 
VERSO 28 


ll 
Ramat = wüssfd qw «ll 


tatah sa sapta-rátrante 
vidyaya dharyamanaya 

vidyadharüdhipatyam ca 
lebhe "pratihatarn nrpa 
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tatah—disto; sah-—ele; sapta-ratra-ante—ao fim de sete noites; 
vidyaya—pelas oragóes; dharyamanaya—sendo cuidadosamente pra- 
ticadas; vidyadhara-adhipatyam—domínio sobre os Vidyádharas 
(como: resultado intermediário);ca—também; -/ebhe—alcangou; 
apratihatam—sem: se desviar das instrugóes do' mestre espiritual; 
nrpa—6 rei Pariksit. 


7 TRADUÇÃO 

O rei Pariksit, após apenas uma semana de prática constante do 
mantra recebido do mestre espiritual, Citraketu, como um resultado 
intermediário do seu avanço em conhecimento espiritual, alcançou 
o governo do planeta dos Vidyadharas. 


SIGNIFICADO 
Se um devoto, após ser iniciado, cumpre rigorosamente as instru- 
ções do mestre espiritual, fica naturalmente dotado com as opulén- 
cias materiais de vidyadhara-adhipatyam é outros postos equivalentes 
obtidos como resultados intermediários. Para alcançar resultado exi- 


toso, o devoto não precisa praticar yoga, karma ou jriâna. O serviço 
devocional é em si suficiente para conceder ao devoto todo poder 
material. O devoto puro, entretanto, nunca está apegado ao poder 
material, embora o obtenha mui facilmente sem envidar nenhum es- 
forgo pessoal. Citraketu recebeu este benefício paralelo concedido 
pelo serviço devocional, o qual executou rigidamente de acordo com 
as instruções de Narada. 


VERSO 29 


RENE: | 
sm Qua MA MA RON 


tatah katipayahobhir 
vidyayeddha-mano-gatih 

jagüma deva-devasya 
Sesasya caranantikam 


tatah—depois disso; katipaya-ahobhih—dentro de poucos dias; 
vidyaya— pelo mantra espiritual; iddha-manah-gatih—o caminho de 
sua mente ficando iluminado; jagama-—foi; deva-devasya—do mestre. 
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de todos os outros senhores ou semideuses; sesasya—Senhor Sesa; 
carana-antikam—ao refügio dos pés de lótus. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, dentro de pouquíssimos dias, pela influência do 
mantra que Citraketu praticara, sua mente ficou cada vez mais ilu- 
minada para o progresso espiritual, e ele alcançou refúgio aos pés 
de lótus de Anantadeva. 


SIGNIFICADO 

A conquista última do devoto é refugiar-se nos pés de lótus do 
Senhor em qualquer um dos planetas do céu espiritual. Como resul- 
tado da estrita observância do serviço devocional, o devoto pode 
receber todas as opulências materiais quando elas forem necessárias, 
mas, na verdade, o devoto não está interessado em opulências ma- 
teriais, e tampouco o Senhor Supremo concede-as: Quando o devoto 
realmente se ocupa no servigo devocional ao Senhor, suas aparentes 
opulências materiais não são materiais; todas elas são espirituais. 
Por exemplo, se o devoto aplica dinheiro em construir um templo 
belo e dispendioso, seu investimento não é material, mas espiritual 
(nirbandhah krsna-sambandhe yuktam vairagyam ucyate). A mente 
do devoto jamais se desvia para o aspecto material do templo. Os 
tijolos, pedras e madeiras usados na construção do templo são espi- 
rituais, assim como a Deidade, embora feita de pedra, não é pedra, 
mas é a própria Suprema: Personalidade de Deus. Quanto mais 
alguém avança em consciência espiritual, tanto mais pode entender 
os elementos do serviço devocional. Nada usado no serviço devo- 
cional é material; tudo é espiritual. Por conseguinte, ao receber 
opulência aparentemente material, o devoto utiliza-a no avanço es- 
piritual. Essa opulência é um expediente para ajudar o devoto a 
avançar rumo ao reino espiritual. Assim, Maharaja Citraketu per- 
maneceu em opulência material como vidyadhara-pati, mestre dos 
Vidyadharas, e, executando serviço devocional, tornou-se perfeito 
dentro de pouquíssimos dias, regressando ao lar, regressando ao 
Supremo, refugiando-se nos pés de lótus do Senhor Sesa, Ananta. 

A opulência material de um karmi e a opulência material de um 
devoto não estão no mesmo nível. Srila Madhvacarya comenta o 
seguinte: 
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anyantaryaminam visnum 
upasyânya-samipagah 

bhaved yogyatayà tasya 
padam và prüpnuyün narah 


Adorando'o Senhor-Visnu, a pessoa pode obter tudo o que-deseja, 
mas o devoto 'puro jamais pede ao Senhor Visnu-algum lucro ma- 
terial.-Ao contrário; ele serve ao Senhor Visnu enão tem desejos 
materiais, e portanto, no final das contas, transfere-se ao reino es- 
piritual. Com relação a isto, Srila Virarâghava Acarya comenta que 
athesta-gatir ity arthah: adorando Visnu, o devoto pode obter tudo 
o que bem quiser. Mahãraja Citraketu queria somente voltar ao lar, 
voltar ao Supremo, e portanto, concretizou seu intento. 


VERSO 30 


sumet farre ema: 
Rican 


SARA Ti 
«xd a Ro 


mrnala-gauram siti-vasasarh sphurat- 
kirita-keyiira-katitra-kankanam 

prasanna-vaktrüruna-locanam vrtam 
dadarsa siddhesvara-mandalaih prabhum 


mrnüla-gauram—branco como as fibras de um lótus; siti-vasa- 
sam-—usando roupas de seda azul; sphurat—reluzente; kirita—elmo; 
keytira—braceletes; Katitra—cinto; kankanam--cujas pulseiras; 
prasanna-vaktra-—rosto sorridente; aruna-locanam—tendo' olhas 
avermelhados;- vrtam-—cercado; dadarsa-—ele viu; “siddha-isvara- 


mandalaih-—pelos devotos mais perfeitos; prabhum--a Suprema 
Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Ao alcançar o refúgio do Senhor Sesa, a Suprema Personalidade 
de Deus, Citraketu viu que Ele era tão branco como as fibras de 
uma flor de lótus. Ele estava vestido com roupas azuladas e enfeitado 
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com um elmo muito reluzente, e usava braceletes, cinto e pulseiras. 
Trazia o rosto sorridente, e Seus olhos eram avermelhados. Ele es- 
tava cercado por ilustres pessoas liberadas, tais como Sanat-kumáãra. 


VERSO 31 
aee equ: 
AUS | 
IAN ANANTA: 
EARL ngii 


tad-darsana-dhvasta-samasta-kilbisah 
svasthàmalantahkarano ."bhyayán munih 

pravrddha-bhaktya pranaydsru-locanah 
prahrsta-românamad àdi-purusam 


tat-darsana—pela visão da Suprema Personalidade de Deus; 
dhvasta-«destruídos; :samasta-kilbisah—tendo' todos os pecados; 
svastha—saudável; amala—e puro; antahkaranah—o âmago de cujo 
coração; abhyaydt—aproximou-se face a face; munih—o rei, que 
«estava silencioso devido à completa satisfação mental; pravrddha- 
bhaktya-—com uma atitude dejintenso serviço devocional; pranaya- 
asru-locanah—com lágrimas nos olhos devido-ao amor; prahrsta- 
roma—seus cabelos arrepiados devido ao júbilo; anamat—ofereceu 
respeitosas reveréncias; adi-purusam—á expansáo da personalidade 
original. 
, TRADUÇÃO 

Táo logo viu o Senhor Supremo, Mahàràja Citraketu limpou-se 
-de toda a contaminação material e situou-se em sua original cons- 
“ciência de Krsna, ficando completamente purificado. Tornou-se si- 
lencioso e grave, e, devido ao amor pelo Senhor, lágrimas caíram 
dos seus olhos e seus cabelos se arrepiaram. Com grande devoção 
e amor, ofereceu suas respeitosas reverências à original Personali- 
«dade de Deus. 

SIGNIFICADO 

Neste verso, a expressão tad-darsana-dhvásta-samasta-kilbisah é 
muito importante. Se alguém vé regularmente a Suprema'Persona- 
lidade de Deus no templo, aos poucos ficará descontaminado de 
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todos.os desejos materiais pelo simples fato de visitar-o templo e 
ver a Deidade. Quando alguém se livra de todos os resultados de 
atividades pecaminosas purifica-se, e, com a mente saudável e bem 
limpa, continuará seu progresso em consciência de Krsna. 


VERSO 32 


aa mare 
RA: | 
Iai 

Amaai adi R nR 


sa uttamasloka-padabja-vistaram 
premüsru-lesair upamehayan muhuh 

premoparuddhükhila-varna-nirgamo 
naivasakat tar prasamiditum ciram 


sah—ele; uttamasloka— da Suprema Personalidade de Deus; pada- 
abja—dos pés de lótus; vistaram—o:escabelo; prema-asru—de lá- 
grimas de amor puro; lesaih—com as gotas; upamehayan—molhan- 
do; muhuh—repetidas vezes; prema-uparuddha—embargada pelo 
amor; akhila—todas; varna—das letras; nirgamah—a emissáo; na— 
náo; eva—na verdade; asakat—foi capaz; tam—a Ele; prasamidi- 
tum—para oferecer orações; ciram—por um longo tempo. 


TRADUÇÃO 
Com lágrimas de amor e de afeição, Citraketu não parava de 
molhar o escabelo a que se amparam os pés de lótus do Senhor Su- 
premo. Porque sua voz estava embargada de êxtase, por conside- 
rável tempo mostrou-se incapaz de pronunciar qualquer uma das 
letras do alfabeto para oferecer ao Senhor orações adequadas. 


SIGNIFICADO 
Todas as letras do alfabeto e as palavras formadas por essas letras 
devem ser empregadas no oferecimento de orações à Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Maharãja Citraketu deparou-se com a oportu- 
nidade de oferecer orações ao Senhor compondo belos versos com 
as letras do alfabeto, porém, devido ao seu êxtase, por considerável 
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tempo ele não pôde agregar aquelas letras para oferecer orações ao 
Senhor. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (1.5.22): 


idam hi pumsas tapasah srutasya ya 
svistasya süktasya ca buddhi-dattayoh 
avicyuto "rthah kavibhir.nirüpito 
yad uttamasloka-gunànuvarnanam. 


Se alguém é dotado de habilidades científicas, filosóficas, políticas, 
econômicas ou qualquer outra aptidão e deseja atingir a perfeição 
de seu conhecimento, ele deve oferecer orações à Suprema Persona- 
lidade de Deus, compondo poesias de primeira classe ou ocupando 
seus talentos a serviço do Senhor. Era este o intento de Citraketu, 
mas ele não o concretizou devido ao êxtase amoroso. Portanto, teve 
que esperar por um tempo considerável até que chegasse o momento 
de ele oferecer orações. 


VERSO 33 


m: amma Wap eia 

Tao RAA 
fep o ife 

aR aaa 3I 


tatah samadhaya mano manisaya 
babhüsa etat pratilabdha-vàg asau 

niyamya sarvendriya-bühya-vartanam 
jagad-gurum satvata-sastra-vigraham 


tatah—depois disso; samadhaya—controlando; manah—a mente; 
manisaya—com sua inteligéncia; babhasa—falou; etat—isto; prati- 
labdha—retomando; vak—fala; asau—aquela pessoa (rei Citraketu); 
niyamya—controlando; sarva-indriya—de todos'os sentidos; bahya— 
externos; vartanam—a divagacio; jagat-gurum—que é o mestre es- 
piritual de todos; satyata—do serviço devocional; sastra—das sagra- 
das escrituras; vigraham—a forma personificada. 


























Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 16 


TRADUÇÃO 

Depois disso, controlando sua mente com sua inteligência e, assim, 
restringindo seus sentidos, afastando-os das ocupações externas, ele 
retomou as palavras adequadas com as quais poderia expressar seus 
sentimentos. Assim, pôs-se a oferecer orações ao Senhor, queéa 
personificação das escrituras sagradas [os satvata-samhitas, tais como 
o Brahma-samhita e o Nárada-pañcarátra] e que é o mestre espiri- 
tual de todos. Ele ofereceu as seguintes oracóes. 


SIGNIFICADO 
Não é com palavras mundanas que se oferecem orações ao Senhor. 
A pessoa deve tornar-se espiritualmente avançada, controlando a 
mente e os sentidos. Então, poderá encontrar palavras adequadas 
para oferecer orações ao Senhor; Citando o seguinte verso do Padma 
Purana, Srila Sanátana Gosvámi: proíbe-nos de: cantar qualquer 
canção que não seja cantada por devotos autorizados. 


avaisnava-mukhodgirnam 
pütam hari-kathümrtam 
Sravanar, naiva. kartav yarn 
sarpocchistam yatha payah 
As palavras ou canções de'alguém que não é exemplar no compor- 
tamento vaisnava, e que não segue estritamente as regras e regula- 
ções e não canta o mantra Hare Krsna, não devem.ser aceitas pelos 
devotos puros. As palavras satvata-Sastra-vigrahum indicam que o 
corpo sac-cid-ànanda do Senhor jamais pode ser aceito como sendo 
feito de maya. As orações que os devotos oferecem ao Senhor não 
são oferecidas a uma forma imaginária. A existência da forma do 
Senhor é corroborada em toda a literatura védica. 


VERSO 34 
fette 
afa. Guo aaa: 
aia fran! 


o E 
AAA SRA: 113011 


O rei Citraketu encontra-se com o Senhor 703 


citraketur uvaca 
ajita jitah sama-matibhih 
südhubhir bhavan jitatmabhir bhavatã 
vijitàs te "pi ca bhajatam 
akamütmanàm ya àtmado *ti-karunah 


citraketuh uvaca—o rei Citraketu disse; ajita—ó meu inconquis- 
tável Senhor; jitah—conquistado; sama-matibhih—por pessoas que 
controlaram a mente; sadhubhih—os devotos; bhavan—Vossa Oni: 
potência; jita-atmabhih-—que controlaram todos os sentidos; bha- 
vata—por vós; vijitah conquistados; te—eles; api—também; ca—e; 
bhajatàm—àqueles que vivem ocupados em Vosso servico; akama- 
ütmanüm--sem. motivacào. de-lucro material; ya—quem; àtma- 
dah—entregando-Vos Vós mesmo; ati-karunah—extremamente mi- 
sericordioso. 

TRADUÇÃO 

Citraketu disse: Ó Senhor inconquistável, embora não possais ser 
conquistado por ninguém, com certeza sois conquistado pelos de- 
votos que controlam a mente e os sentidos. Eles podem manter-Vos 
sob seu controle porque tendes imotivada misericórdia para com os 
devotos que não buscam em Vós lucro material, Na verdade, Vos 
entregais a eles, e, devido a isto, também exerceis pleno controle 
sobre Vossos devotos. 


SIGNIFICADO 

Tanto o Senhor quanto os devotos saem conquistando. O Senhor 
é conquistado pelos devotos, e estes são conquistados pelo Senhor. 
Devido a essa conquista mútua, ambos os lados obtêm bem-aven- 
turança transcendental em seu relacionamento. A perfeição máxima 
desta conquista recíproca é manifestada por Krsna e pelas gopis. As 
gopis conquistaram Krsna, e Krsna conquistowas gopis. Assim, 
sempre que tocava Sua flauta, Krsna conquistava a mente das gopts, 
e, sem ver as gopis, Krsna não podia ser feliz. Outros transcenden- 
talistas, tais como os ¡ants e os yogis, não podem conquistar a Su- 
prema Personalidade de Deus; somente os devotos puros podem 
conquistá-lO. 

Os devotos puros são descritos como sama-mati, o que significa 
que, haja o que houver, eles nunca se desviam de seu serviço devo- 
cional. Não se deve pensar que os devotos adoram o Senhor Supremo 
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apenas quando estão felizes; eles:adoram-nO mesmo quando estáo 
aflitos. Felicidade e aflição não impedem o processo do serviço de- 
vocional. Portanto, o Srimad-Bhagavaram diz que o serviço devo- 
cional é ahaituky apratihata, imotivado e ininterrupto. Quando o 
devoto ofereceao Senhor serviço devocional desprovido de motiva- 
são (anyabhilasita-Sanyam), esse serviço não pode ser obstado por 
nenhuma condição material (apratihatã). Assim, o devoto que ofe- 
rece serviço em quaisquer condições de vida pode conquistar a Su- 
prema Personalidade de Deus. 

Uma distinção especial entre os'devotos e os outros transcenden- 
talistas, a saber, os jfiânis e os yogis, é que os jhants cos vogis artifi- 
cialmente tentam tornar-se unos com o Supremo, ao passo que'os 
devotos jamais ambicionam esta consecução impossível. Os devotos 
sabem que estão na posição de servos eternos do Senhor Supremo 
e que jamais serão unos com Ele. Portanto, eles são chamados de 
sama-mati ou jitatmã, Eles sentem ojeriza à idéia de obter unidade 
com/o Supremo: Eles não têm desejos luxuriosos de 'alcançar essa 
unidade; ao contrário, cultivam desejos de livrarem-se de todos os 
anseios materiais. Portanto, 'eles são chamados de niskama, sem 
desejos. Uma entidade viva não pode existir sem desejos, mas os 
desejos que nunca podem'ser satisfeitos são chamados kama; dese- 
josluxuriosos, Kamais tais tair hrta-jnanah: devido aos desejos lu- 
xuriosos, os não-devotos sáo despojados de sua inteligência. Assim, 
eles são incapazes de conquistar o Senhor Supremo, ao passo que 
os devotos, estando livres desses desejos infundados, podem con- 
quistar 0 Senhor. Tais devotos também são conquistados pela Su- 
prema Personalidade de Deus. Porque eles são puros e estão livres 
de todos os desejos materiais, rendem-se plenamente ao Senhor Su- 
premo, eportanto, o Senhor conquista-os. Tais devotos nunca de- 
sejam liberação. Tudo oque eles querem é servir aos pés de lótus 
do'Senhor: Porque servem o Senhor e nào ficam desejando remu- 
neracáo, eles podem obter a misericórdia do Senhor. Por natureza, 
o Senhor é muito misericordioso, e, ao notar que Seu servo está tra- 
balhando sem desejos de lucro material, Ele-Se deixa conquistar 
naturalmente. 

Os devotos vivem ocupados em servir. 


sa vai manah krsna-padaravindayor 
vacámsi vaikuntha-gunanuvarnane 
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Todas as atividades de seus sentidos estão ocupadas a serviço do 
Senhor. Devido a essa devoção, o Senhor entrega-Se aos Seus de- 
votos como se eles pudessem usá-lO para qualquer propósito que 
desejassem. Evidentemente, prestar serviço é o único propósito em 
que os devotos fixam-se. Quando o devoto rende-se plenamente e 
não tem aspiração a lucro material, o Senhor na certa lhe dá todas 
as oportunidades para executar serviço ao Senhor. Esta é a atitude 
tomada pelo Senhor quando é conquistado por Seus devotos. 


VERSO 35 


a fia ago maa 


farsa 
ANA TA 13 


tava vibhavah khalu bhagavan 
jagad-udaya-sthiti-layadini 

visva-srjas te. 'msamsas. 
tatra mrsã spardhanti prthag abhimatya 


tava—Vossas; vibhavah-—opulências; khalu—na verdade; bhaga- 
van—ó Suprema Personalidade de Deus; jagat—da manifestação cós- 
mica; udaya-—a criação; sthiti—manutenção; laya-adini—dissolução 
e assim por diante; visva-srjah-—os criadores do mundo manifesto; 
te—eles; armsa-arnsah-—partes de Vossa porção plenária; fatra—nisto; 
mrsa—em váo; spardhanti—xivais tanto um quanto outro; prthak — 
da separacáo; abhimatyü—por uma falsa concepção. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, esta manifestação cósmica e sua criação, 
manutenção e aniquilação são meras opulências Vossas, Uma vez 
que o Senhor Brahmã e outros criadores não passam de uma pequena 
porção de uma porção Vossa, o poder parcial de que estão dotados 
e com o qual podem criar nào os transforma em Deus [i$vara]. A 
consciéncia que eles tém como senhores à parte, portanto, é mera- 

mente falso prestígio. Ela nào é válida. 
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SIGNIFICADO 

O: devoto que se rendeu plenamente aos pés de lótus do Senhor 
sabe muito bem que a energia criadora de que as entidades vivas, 
desde o Senhor Brahmã descendo até a pequena formiga, são dotadas 
existe porque elas'são partes integrantes do Senhor. No Bhagavad- 
gia (15.7), o Senhor diz que maniaivariso jiva-loke jiva-bhütah 
sanütanah: **As entidades vivas presentes neste mundo condicionado 
são Minhas eternas partes fragmentárias.”” Como as centelhas do 
fogo, as entidades vivas não passam de pequenas porções do espírito 
supremo. Porque são partes do Supremo, têm capacidade criativa 
em quantidade muito diminuta. 

Os ditos cientistas do mundo materialista moderno orgulham-se 
de terem criado facilidades modernas, tais como grandes aviões, mas 
o mérito de criar os aviões deve ser atribuído à Suprema Personali- 
dade de Deus, não aos cientistas que criaram ou inventaram esses 
chamados produtos maravilhosos. O primeiro aspecto a ser consi- 
derado é a inteligência dos cientistas; é por determinação do Senhor 
Supremo que alguém consegue elevar-se. No Bhagavad-gita (15.15), 
o Senhor diz que mattah smrtir jniânam apohananm ca: “É de Mim 
que vêm a lembrança, o conhecimento e o esquecimento.” Porque 
o Senhor Supremo, como Superalma, situa-Se no âmago do coração 
de toda entidade viva, a ordem pela qual alguém avança em conhe- 
cimento científico ou em faculdades criativas vem dEle. Ademais, 
os ingredientes para fabricar máquinas maravilhosas, tais como 
aviões, também são fornecidos pelo Senhor, e não pelos cientistas. 
Antes que o avião fosse criado, seus ingredientes já existiam, tendo 
sido causados pela Suprema Personalidade de Deus, porém, quando 
a criação manifesta do avião é destroçada, os detritos restantes 
tornam-se um problema para os seus pretensos criadores. Outro 
exemplo é que o Ocidente está criando muitos automóveis. É óbvio 
que os ingredientes para esses carros são supridos pelo Senhor Su- 
premo, e a inteligência com a-qual se executa a presumível criação 
também é suprida pelo Senhor. Em última análise, quando os carros 
são demolidos, os seus pretensos criadores encontram sérias dificul- 
dades de resolver o problema causado pelos detritos. O verdadeiro 
criador, o criador original, é a Personalidade de Deus. Só circuns- 
tancialmente é que alguém cria algo com a inteligência fornecida pelo 
Senhor, é mais tarde; a criação volta a ser um problema. Portanto, 
o pretenso criador não deve receber o'mérito do ato da criação; o 
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único mérito fica com a Suprema Personalidade de Deus. Afirma-se, 
aqui, corretamente, que o mérito-de todas as opulências da criação, 
manutenção e aniquilação pertence ao Senhor Supremo, e não às 
entidades vivas. 

VERSO 36 


STHUISUIIESTI- 
serment Tage 
sued o mmi 
agi as 112411 


paramāņu-parama-mahatos 

tvam àdy-antüntara-varti traya-vidhurah 
üdàv ante "pi ca sattvànam 

yad-dhruvam tad evantarale "pi 


parama-anu—da partícula atómica; parama=mahatoh—e da maior 
(o resultado da combinação de átomos); tvam-—V ós; adi-anta-—tanto 
no começo: quanto no fim; -antara—e no meio; varti—existindo; 
traya-vidhurah--embora não tenhais começo, fim ou meio; adau—no 
começo; ante-—-no fim; api—também; ca—e; sattvanam—de todas 
as existências; vai-—o qual; dhruvam-— permanente; tat—isto; eva— 
decerto; antarale--no meio;api--também. 


TRADUÇÃO 

Vós existis no começo, no meio e no fim de tudo, desde a mais 
diminuta partícula da manifestação cósmica — o átomo =, até os 
gigantescos Universos e até a totalidade da energia material. Entre: 
tanto, sois eterno e não tendes começo, meio ou fim. Percebe-se 
Vossa existência nessas três fases e, assim, sois permanente. Quando 
a manifestação cósmica deixa de existir, continuais existindo como 
potência original. 


SIGNIFICADO 
O. Brahma-samhità (5.33) diz: 


advaitam acyutam anàdim ananta-râpam: 
adyam purâna-purusam nava-yauvanar ca 
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vedesu durlabham adurlabham ütma-bhaktau 
govindam üdi-purusam tam aham bhajami 


“Adoro Govinda [Krsna], a Suprema Personalidade de Deus, que 
é a pessoa original — absoluta, infalível, sem começo, que, embora 
tenha Se expandido em formas ilimitadas, permanece a mesma pessoa 
original e, sendo o mais velho, parece sempre um jovem viçoso. Essas 
eternas, bem-aventuradas e oniscientes formas do Senhor não podem 
ser compreendidas nem mesmo pelos melhores eruditos entendidos 
nos Vedas, mas sempre se manifestam para os devotos puros e ima- 
culados.* A Suprema Personalidade de Deus náo tem causa, pois 
Ele é a causa de tudo. O Senhor é sobranceiro ás atividades de causa 
eefeito. Ele existe eternamente. Em outro verso, o Brahma-sarihita 
diz que andantara-stha-paramânu-cayântara-stham; o Senhor existe 
dentro do Universo gigantesco e dentro do átomo. O ingresso do 
Senhor ao átomo e ao Universo indica que, sem Sua presença, nada 
realmente poderia existir. Os cientistas afirmam que a água é uma 
combinação de hidrogênio e oxigênio, porém, ao verem a vastidão 
do oceano, tentam descobrir qual a procedência-de tamanha quan- 
tidade de hidrogênio-e oxigênio e, desse modo, ficam estupefatos: 
Eles pensam que tudo surgiu das substâncias químicas, mas de onde 
vieram as substâncias químicas? Isto eles não sabem responder. 
Como é a causa de todas as causas, a Suprema Personalidade de 
Deus pode produzir imensa quantidade de substâncias químicas e 
criar uma situação favorável ao surgimento dessas substâncias. De 
fato, observamos que as substâncias químicas são produzidas pelas 
entidades vivas. Por exemplo, um limoeiro produz muitas tonela- 
das de ácido cítrico. O ácido cítrico não é a causa da árvore; ao con- 
trário, a árvore é 'a causa de o ácido aparecer. Do mesmo modo, 
a Suprema Personalidade de Deus é à causa de tudo: Ele é a causa 
da árvore que produz o ácido cítrico (bijarir mari sarva-bhitanam). 
Os devotos sabem que as potências originais que causam a manifes- 
tação cósmica não estão nas substâncias químicas, mas na Suprema 
Personalidade de Deus, pois Ele é a causa das substâncias químicas. 

Tudo é causado ou manifestado pela energia do Senhor Supremo, 
e, quando tudo é aniquilado ou dissolvido, a potência original entra 
no corpo do Senhor Supremo. Portanto, este verso diz: adãv ante 
"pi ca sattvanüm yad dhruvam tad evantarale "pi. A palavra dhruvam 
significa “permanente”. A realidade permanente é Krsna, e náo esta 
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manifestação cósmica. Como se afirma no Bhagavad-gita, aham üdir 
hi devânam e mattah sarvam pravartate: Krsna é a causa que origina 
tudo. Arjuna reconheceu o Senhor Krsna como a pessoa original 
(purusam sasvatam divyam adi-devám ajarh vibhum), e o Brahma- 
samhita descreve-O como'a pessoa original (govindam adi:purusam). 
Ele é a causa de todas as causas, seja no começo, no meio ou no fim: 


VERSO 37 


honki fra: 
aa: 

JA UI: 
AMARA: 1211 


ksity-adibhir esa kilavrrah 
saptabhir dasa-gunottarair anda-kosah 
yatra pataty anu-kalpah 
sahünda-koti-kofibhis tad anantah 


ksiti-adibhih—pelos ingredientes do mundo material, começando 
pela terra; esah-—este; kila-—na verdade; avrtah-—coberto; saptabhih— 
sete; dasa-guna-uttaraih-—cada um dez vezes maior que o anterior: 
anda-kosah—Universo em forma de ovo; yatra—em quem; patati— 
cai; anu-kalpah—como um átomo diminuto; saha—com; anda-koti- 
kotibhih-—milhões desses Universos; tat—portanto; anantah—(sois 
chamado de) ilimitado. 

TRADUÇÃO 

Cada Universo está coberto por sete camadas — terra, água, fogo, 
ar, céu, a totalidade da energia e o falso ego — cada uma dez vezes 
maior que a anterior. Além deste, existem inúmeros Universos, e, 
embora eles sejam ilimitadamente grandes, movem-se como átomos 
dentro de Vós. Portanto, sois chamado de ilimitado [ananta]. 


SIGNIFICADO 
O Brahma-samhita (5.48) diz: 


yasyaika-nisvasita-kalam athavalambya 
jivanti loma-vilajà jagad-anda-nathah 
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visnur mahàn sa iha yasya kalà-visego 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 


A origem da criação material é Mahã-Visnu, que repousa no Oceano 
Causal. Quando Ele dorme naquele oceano, milhões de Universos 
procedem de Sua exalação, e todos eles são aniquilados quando Ele 
inala. Este Mahã-Visnu é uma porção plenária de uma porção de 
Visnu, Govinda (yasya kala-visesah). A palavra Kalã refere-se a uma 
porção plenária de uma porção plenária. De Krsna, ou Govinda, 
vem Balaráma; de Balaráma, Sañkarsana; de Sañkarsana, Náráya- 
na; de Nàráyana, o segundo Sankarsana; do segundo Sankarsana, 
Mahã-Visnu; de Mahã-Visnu, Garbhodakasayi Visnu; e, de Garbho- 
dakasáyi-Visnu, Ksirodakasayi Visnu. Ksirodakasáyi-Visnu controla 
cada um dos Universos. Isto dá uma idéia do significado de ananta, 
ilimitado. Que dizer, então, da potência e da existência ilimitadas 
do Senhor? Este verso descreve:as coberturas do Universo (saptabhir 
dasa-gunottarair anda-kosah). A primeira cobertura é terra; a segun- 
da, água; a terceira, fogo; a quarta, ar; a quinta, céu; a sexta, a 
totalidade da energia material;-e a sétima é o-falso ego. Logo em 
seguida à cobertura de terra, cada cobertura é dez vezes maior que 
a anterior. Assim, podemos apenas imaginar quão grande é cada 
Universo, e existem muitos milhões de Universos. Como o próprio 
Senhor; confirma no: Bhagavad-gitã (10.42): 


athavà bahunaitena 
kim jñátena tavarjuna 
vistabhyaham idam krtsnam 
ekamsena sthito jagat 


“Mas qual à necessidade de todo esse conhecimento pormenoriza- 
do, ó Arjuna? Com um único fragmento Meu, penetro e sustento 
todo este Universo,” O mundo material inteiro representa apenas 
um quarto da energia do Senhor Supremo, o-qual, portanto, chama- 
Se ananta. 

VERSO 38 


frag e 
3 sqm fiqd q am] 
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visaya-trso nara-pasavo. 

Ja upàsate vibhütir na param tvàm 
tesüm àsisa Isa 
tad anu vinasyanti yathá raja-kulam 





















visaya-trsah—ansiosos por desfrutarem de gozo dos sentidos; nara- 
pasavah—animais parecidos com seres humanos; ye—quem; upasa- 
te—adoram mui suntuosamente; vibhitih—pequenas partículas do 
Senhor Supremo (semideuses); na—náo; param—o Supremo; tvam— 
Vós; tesam—deles; asisah—as béncios; Isa—ó controlador supre- 
mo; tat—eles (os semideuses); anu—depois de; vinasvanti—seráo 
aniquiladas; yatha—assim como; rája-kulam—aqueles que são as- 
sistidos pelo governo (quando o governo-termina). 



















TRADUÇÃO 

Ó Senhor, ó Supremo; as pessoas sem inteligência que estão se- 
dentas de gozo material e que adoram vários semideuses não passam 
de animais com corpo humano. Devido a suas propensões anima- 
lescas, elas se recusam a adorar Vossa Onipotência, e, ao invés disso, 
adoram os semideuses insignificantes, que são meramente pequenas 
fagulhas de Vossa glória. Com a destruição de todo o Universo, e, 
portanto, também dos semideuses, as bênçãos recebidas dos sem 
deuses se esvaem, assim como a nobreza de um rei que não mais 
está no poder. " r 




















NIFICADO 

O Bhagavad-gitã (7.20) diz que kamais tais tair hria-jnanãh pra- 
padyante 'nya-devatâh: “Aqueles cujas mentes são arrastadas por 
desejos materiais rendem-se aos semideuses.”” Seguindo esta mesma 
linha, este verso condena a adoração aos semideuses. Podemos de- 
monstrar nosso respeito aos semideuses, mas não se devem adorá- 
los. A inteligência daqueles que adoram os semideuses está perdida 
(Arta-jnianah) porque esses adoradores não sabem que, quando toda 
a manifestação cósmica material for aniquilada, os semideuses, que 
são líderes departamentais dessa manifestação, serão exterminados. 
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Quando os semideuses forem aniquilados, as bênçãos que eles ou- 
torgaram aos homens ininteligentes também serão aniquiladas. Por- 
tanto, o devoto não deve ficar adorando os semideuses para, em 
troca, obter opulência material, mas deve ocupar-se a serviço do 
Senhor, pois Este satisfar-lhe-á todos os desejos. 


akamah sarva-kamo va 
moksa-kama udara-dhih 

tlvrena bhakti-vogena 
Yajeta purusam param 


“Quer esteja repleta de todos os desejos materiais, quer esteja livre 
de desejos materiais, quer deseje liberação, uma pessoa' que tenha 
inteligência refinada não deve medir esforços para adorar o todo 
supremo, a Personalidade de Deus.” (Bhãg. 2.3.10). Este é o dever 
de um ser humano perfeito. Quem quer que tenha formato de ser 
humano mas cujas ações são exatamente as de um animal chama-se 
nara-pasu ou dvipada-pasu, um animal de duas patas. Um ser hu- 
mano que não está interessado em consciência de Krsna é, neste 
ensejo, condenado como nara-pasu. 


VERSO 39 


atada 

ama teia ma Roni | 
AAA 

JARA A AS 


kama-dhiyas tvayi racità 

na parama rohanti yathà karambha-btjani 
Jhianatmany agunamaye 

guna-ganato "sya dvandva-jalani 


kama-dhiyah—desejos de gozo dos sentidos; tvayi—em Vós; ra- 
citah—executados; na—náo; parama-—ó Suprema Personalidade de 
Deus; rohanti—crescem (produzem outros corpos); yatha—assim 
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como; karambha-bijàni—sementes esterilizadas ou fritas; jrana- 
ātmani—em Vós, cuja existência é plena de conhecimento; aguna- 
maye—que não sois afetado pelas qualidades materiais; guna-ga- 
natah—das qualidades materiais; asya—de uma pessoa; dvandva- 
jalani—as redes da dualidade. 


TRADUCAO 

Ó Senhor Supremo, se as pessoas obcecadas por desejos materiais 
e que buscam obter gozo dos sentidos através da opulência material 
adoram a Vós que sois a fonte de todo o conhecimento e sois trans- 
cendental às qualidades materiais, elas não estão sujeitas ao renas- 
cimento material, assim como sementes esterilizadas ou fritas não 
germinam. As entidades vivas estão sujeitas a repetidos nascimen- 
tos e mortes porque são condicionadas à natureza material, porém, 
como sois transcendental, aquele que tem a propensão a associar-se 
convosco em transcendência escapa às condições impostas pela na- 
tureza material. 


SIGNIFICADO 
Confirma-se isto no Bhagavad-gita (4.9), onde o Senhor diz: 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktva deham punar janma 
naiti màm eti so 'rjuna 


**Aquele que conhece a natureza transcendental de Meu aparecimen- 
to e atividades, ao deixar o corpo, náo volta a nascer neste mundo 
material, mas alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” Se alguém, 
querendo entender Krsna, simplesmente se ocupa em consciência de 
Krsna, decerto torna-se imune ao processo de repetidos nascimen- 
tos emortes. Como o Bhagavad-gitã afirma explicitamente, tyaktvá 
deham punar janma naiti: tal pessoa, pelo simples fato de ocupar-se 
em consciência de Krsna ou entender Krsna, a Suprema Personali- 
dade de Deus, torna-se muito cotada para retornar ao lar, retornar 
ao Supremo. Mesmo aqueles que estão obcecados por desejos ma- 
Teriais também podem chegar a adorar a Suprema Personalidade de 
Deus tão firmemente que acabam voltando ao Supremo. O fato é 
que, embora talvez ainda cultive muitos desejos materiais, se alguém 
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chega à consciência de Krsna, sente-se cada vez mais atraído pelos 
pés de lótus de Krsna ao associar-se com o Senhor Supremo mediante 
o canto de Seu santo nome. 'O Senhor Supremo e Seu santo nome 
são idênticos. Assim, essa pessoa acaba desinteressando-se do apego 
ao gozo material. A perfeição da vida é perder o interesse pelo gozo 
material e interessar-se por Krsna. Se, de alguma maneira, alguém 
chega à consciência de Krsna, mesmo que seja através da busca de 
ganho material, o resultado é que ele-libertar-se-à. Karnad. dvesad 
bhayat snehàt. Quer esteja procurando satisfazer seus desejos mate- 
riais, quer seja pela influência da inveja, pelo temor, pela afeição 
ou por qualquer outra razáo, se alguém se dirige a Krsna; sua vida 
é exitosa. 


VERSO 40 


Rae aa 


Ad a | 
ña A a 


ARMIA ASA el 


Jitam ajita tada bhavata 

vadaha bhagavatam dharmam anavadyam 
niskiricana ye munaya 

atmarama yam upásate "pavargaya 


Jitam—conquistado; ajita—ó inconquistável; tadü—entào; bha- 
vata-—por Vossa Onipoténcia; yada—quando; aha—falado: bhága- 
vatam—que ajuda o devoto a aproximar-se da Suprema Personali- 
dade de-Deus; dharmam-—o processo religioso; anavadyam—sem 
defeitos (livre de contaminação); niskificanãh-—que não têm desejos 
de serem felizes com opulências materiais; -ye-aqueles que; mu- 
nayah— grandes filósofos e sábios exímios; atma-ürümüh—-que são 
auto-satisfeitos (conhecendo perfeitamente bem sua posição consti- 
tucional de servos eternos do Senhor); yam—quem; upásate— 
adoram; apavargaya—para libertarem-se do cativeiro'material. 


TRADUCAO 
ó inconquistável, quando falastes sobre bhãgavata-dharma, o in- 
contaminado sistema religioso através do qual se alcança refúgio aos 
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Vossos pés de lótus, esta foi Vossa vitória. As pessoas que nào tém 
desejos materiais, como, por exemplo, os Kumaras, que sáo sábios 
auto-satisfeitos, adoram-Vos para libertarem-se da contaminação 
material. Em outras palavras, para alcancar refügio aos Vossos pés 
de lótus, eles aceitam o processo de bhàgavata-dharma. 


à SIGNIFICADO 
Como afirma Srila Rúpa Gosvami no Bhakti-rasamrta-sindhu: 


anyabhilasita-Sanyam 
jñana-karmady-anávriam 

ünukülyena krsnânu- 
silanam bhaktir uttama 


“É numa atitude favorável e sem desejos.de lucro ou ganho mate- 
riais obtidos através de atividades fruitivas ou especulação filosófica 
que se-deve prestar transcendental serviço amoroso ao. Supremo 
Senhor Krsna. Chama-se a isso serviço devocional puro.” 

O Narada-pañicaratra também diz: 


sarvopadhi-vinirmuktam 
tat-paratvena nirmalam 

hrsikena hrsikesa- 
sevanam bhaktir ucyate 


**Devemos livrar-nos de todas as designacóes materiais e purificar-nos 
de toda a contaminação material. Devemos reaver nossa identidade 
pura, na qual ocupamos nossos sentidos 'a serviço do proprietário 
dos sentidos. Isso se chama serviço devocional.” Isso também se 
chama bhagavata-dharma. Sem aspirações materiais, todos simples- 
mente devem servir a Krsna; como o aconselham o Bhagavad-gitã, 
o Narada-pañcarátra e o Srimad-Bhágavatam. Bhagavata-dharma é 
o processo de religião exposto pelos devotos puros, representantes 
diretos da Suprema Personalidade de Deus, tais como Nárada, Suka- 
deva Gosvami e seus humildes servos na sucessão discipular. Quem 
entende bhagavata-dharma livra-se imediatamente da contaminação 
material. As entidades vivas, que são partes integrantes da Suprema 
Personalidade de Deus, sofrem vagando neste mundo material. 
Quando o próprio Senhor as instrui sobre bhagavara-dharma e elas 
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adotam'o processo, esta vitória é do Senhor, pois Ele, então, resgata 
essas almas caídas. O devoto que segue os princípios de bhagavata- 
dharma sente-se muito agradecido à Suprema Personalidade de Deus. 
Ele pode entender o que é a vida sem bhagavata-dharma e o que é 
a vida com bhagavata-dharma e, assim, fica eternamente grato ao 
Senhor. Adotar a consciência de Krsna e trazer para a consciência 
de Krsna as almas que estão caídas é vitória do Senhor Krsna. 


sa vai pumsám paro dharmo 
yato bhaktir adhoksaje 
ahaituky apratihata 
yayatma suprasidati 


““A ocupação [dharma) suprema, designada para toda a humanida- 
de, é aquela através da qual os homens podem alcançar o amoroso 
serviço devocional ao Senhor transcendental. Para satisfazer intei- 
ramente o eu, esse serviço devocional deve ser imotivado e ininter- 


rupto.” (Bhãg. 1.2.6) Portanto, o Srimad-Bhügavatam é o processo 
religioso transcendental puro. 


VERSO 41 


fama qm gui 
AER a E A q | 
fra A a: 


a afge: aiaga: get 


vişama-matir na yatra nrnār 

tvam aham iti mama taveti ca yad anyatra 
visama-dhiya racito yah 

sa hy avisuddhah ksayisnur adharma-bahulah 


visama-—desigual (tua religião, minha religião; tua crença, minha 
crença); matih-—consciência; na—não; yatra—na qual; nrnâm—da 
sociedade humana; (vam—tu; aham—<eu; ¡ti—assim; mama—meu; 
tava—teu; ¡ti—assim; ca—também; yat—a qual; anyatra—em outra 
parte (nos. sistemas religiosos diferentes: do bhagavata-dharma); 
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visama-dhiya—por essa inteligência desigual; racitah-—feito; yah=— 
aquilo que; sah—esse sistema de religião; Ai—na verdade; avisud- 
dhah—impuro; ksayisnuh—temporário; adharma-bahulah—cheio de 
irreligiáo. 

TRADUCAO 

Por estarem cheias de contradições, todas as formas de religião, 
com exceção de bhagavata-dharma, atuam sob concepções de re- 
sultados fruitivos e de distinções de ““tu e eu" e “teu e meu”: -Os 
seguidores do Srimad-Bhagavatam não adquiriram semelhante cons- 
ciência. Todos eles são conscientes de Krsna, e sabem que são de 
Krsna e que Krsna é deles. Existem outros sistemas religiosos, que, 
sendo de classe inferior, são praticados por pessoas que desejam 
exterminar seus inimigos ou buscam poderes místicos, mas esses sis- 
temas religiosos, estando cheios de paixão e inveja, são impuros e 
temporários. Porque estão cheios de inveja, prolifera neles a irreli- 
gião. 

SIGNIFICADO 

O bhagavata-dharma não tem contradições. Os conceitos de “tua 
religião” e “*minha religião”? estão completamente ausentes do 
bhagavata-dharma. Bhagavata-dharma significa seguir as ordens que 
o Senhor Supremo, Bhagavân, expôs no Bhagavad-gita: sarva- 
dharman parityajya mâm ekan Saranar vraja: Só existe um Deus, 
e Ele existe para todos. Portanto, todos devem render-se à Deus. 
Este conceito de religião é puro. Tudo o que Deus ordena constitui 
religião (dharmarh tu -saksad bhagavat-pranitam). No bhagavata- 
dharma, está fora de cogitação ficar dizendo: “tem que acreditas”” 
e “em que acredito”. Todos devem crer no Senhor- Supremo e 
cumprir- Suas ordens. Anukúlyena krsnanustlanam: tudo o que Krsna 
diz — tudo o que Deus afirma-— deve ser diretamente executado. 
Isto é dharma, religião. 

Se alguém realmente é consciente de Krgna, não pode ter inimi- 
gos. Como sua única ocupação é induzir os outros-a renderem-se 
a Krsna, ou Deus, como pode ele ter inimigos? Se alguém promove 
a religião hindu, a religião muçulmana, a religião cristã, esta reli- 
gião ou aquela religião, haverá conflitos. A história mostra que os 
seguidores dos sistemas religiosos sem uma clara concepção acerca 
de Deus têm lutado uns com os outros. Na história humana, podem- 
se mencionar muitos desses exemplos, mas os sistemas de religião 
que-não se concentram no serviço ao Supremo são temporários e 
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não podem durar muito tempo, porque estão cheios de inveja. Exis- 
tem muitas atividades dirigidas contra esses sistemas religiosos, e por- 
tanto, deve-se abandonar a idéia de “'minha crença” e *'tua crença”. 
Todos devem crer em Deus e render-se a Ele. Isto é bhagavata- 
dharma. 

Bhãgavata-dharma não é uma crença sectária inventada; pois en- 
globa pesquisas para saber como é que tudo está relacionado com 
Krsna (isavasyam idam sarvam). De acordo com os:preceitos védi- 
cos, sarvarit khalv idam brahma: Brahman, O Supremo, está presente 
em tudo: Bhagavata-dharma manifesta esta presença do Supremo. 
Bhagavata-dharma náo considera que tudo o que existe no mundo 
éfalso. Porque tudo'emana do Supremo; nada pode ser falso; tudo 
tem-alguma utilidade no serviço ao Supremo: Por exemplo, agora 
estamos ditando num microfone e gravando'em um ditafone, e assim, 
estamos comprovando como a máquina pode-vincular-se ao Brahman 
Supremo. Como estamos usando esta máquina a serviço do Senhor, 
ela é Brahman, Este é o significado de'sarvari khalv idam brahma. 
Tudo é Brahman porque tudo pode ser usado a serviço do Senhor 
Supremo. Nada é mithya, falso; tudo tem substancialidade. 

Bhagavata-dharma chamasse sarvotkrsta, o melhor de todos os sis- 
temas religiosos, porque aqueles que seguem bhagavata-dharma não 
invejam ninguém. Os bhagavatas de verdade, os devotos puros, não 
sentindo inveja, convidam todos a unirem-se ao movimento da cons- 
ciência de Krsna. Portanto, o devoto é tal qual a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Suhrdam sarva-bhatânam; ele é amigo de todas as 
entidades vivas: Por conseguinte, este é o melhor de todos os siste- 
mas religiosos. Enquanto as ostensíveis religiões ficam reservadas 
aum determinado tipo de pessoa que tem uma crença particular, 
esta discriminação não encontra respaldo na consciência de Krsna, 
ou no bhagavata-dharma. Se esmiugarmos os sistemas religiosos 
através dos quais se'adoram os semideuses ou outrem que não a 
Suprema Personalidade de Deus, verificaremos que estão cheios de 
inveja € que, portanto, são impuros: 





VERSO 42 
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AÑ em: 
qare w^ qn gs 


kah ksemo nija-parayoh 

kiyün vàrthah-sva-para-druhà dharmena 
sva-drohãt tava kopah 

para-sampidayà ca tathüdharmah 


kah—que; ksemah—beneficio; nija—para a própria pessoa; pa- 
rayoh—e para os outros; kiyán—Qquanto; vd—ou; arthahi—propósito; 
sva-para-druhü—que inveja o autor eos outros; dharmena--com o 
sistema religioso; sva-drohat-—porque sente inveja do seu próprio 
eu; tava—Vossa; kopah—ira; para-sampidayd-—causando dor aos 
outros; ca—também; fatha—béem como; adharmah—irreligiáo. 


TRADUÇÃO 
Como pode um sistema religioso que fomenta em alguém a inveja 
à própria pessoa e aos outros ser benéfico para ele e para estes? Que 
há de auspicioso em seguir tal sistema? Que realmente se ganha com 
isso? Causando dor pessoal devido à auto-inveja e causando dor aos 
outros, provoca-se a Vossa ira e pratica-se a irreligião. 


SIGNIFICADO 

Todo sistema religioso salvo o processo de bhagavata-dharma — 
serviço eterno à Suprema Personalidade, de Deus — é um sistema 
de inveja a si próprio e aos outros. Por exemplo, existem muitos 
sistemas religiosos nos quais se recomendam sacrifícios de animais. 
Esses sacrifícios de animais são inauspiciosos tanto para o sacrifi- 
cador quanto para o animal. Embora, às vezes, se tenha permissão 
de sacrificar um animal perante a deusa Kali e comê-lo ao invés de 
comprar carne em um açougue, a permissão: de comer carne após 
um sacrifício na presença da deusa Kali não é decretada pela Suprema 
Personalidade de Deus. É uma mera concessão-ao desventurado que 
não consegue ficar sem comer carne. Tem por objetivo restringir seu 
incontido desejo de comer carne. Semelhante sistema religioso é con- 
denado. Portanto, Krsna diz'que sarva-dharmán parityajya mam 
ekarm Saranam vraja: ** Abandona:todos.os outros deveres e rende-te 
a Mim.” Está é a última palavra no que se refere à religião. 
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Alguém poderia argumentar que os Vedas recomendam o sacrifi- 
cio de animais. Esta recomendação, entretanto, é um método que 
favorece a restrição. Se os Vedas não restringirem a compra de carne, 
as pessoas comprarão carne no mercado, que ficará inundado de 
açougues, e os matadouros proliferarão. Para restringir isto, às vezes, 
os Vedas dizem que alguém pode comer carne após sacrificar diante 
da deusa Kali um animal insignificante, por exemplo, um bode. Em 
qualquer caso, um sistema de religião no qual se recomendam sacri- 
fícios de animais é inauspicioso tanto para aqueles que executam os 
sacrifícios quanto para os animais. As pessoas invejosas que exe- 
cutam aparatosos sacrifícios de animais são da seguinte maneira 
condenadas no Bhagavad-grtã (16.17): 


atma-sambhavitah stabdha 
dhana-màna-madanvitàh 

Yajante nama-yajhais te 
dambhenavidhi-parvakam 


“Pessoas acomodadas e sempre cínicas, e que se deixam iludir pela 
riqueza e pelo falso prestígio, às vezes, executam sacrifícios apenas 
perfunctórios, sem seguirem quaisquer regras ou regulações.” Às 
vezes, os sacrifícios de animais são executados mui pomposamente, 
com grandes arranjos para a adoração à deusa Káli, mas esses festi- 
vais, embora executados em nome de vajfia, não são yajña de verda- 
de, pois yajhia significa satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. 
Portanto, recomenda-se que especificamente nesta era, vajfiaih 
sankirtana-práyair vajanti hi sumedhasah: aqueles que têm inteligência 
arguta satisfazem o yajña-purusa, Visnu, cantando o mantra Hare 
Krsna. As pessoas invejosas, entretanto, recebem da Suprema Per- 
sonalidade de Deus a seguinte desaprovação: 


ahanküram balam darpam 
kamam krodham ca samsritah 

mam átma-para-dehesu 
pradvisanto *bhyasayakah 


tan aham dvisatah krúran 
samsâresu narâdhaman 

ksipamy ajasram asubhan 
Asurisv eva yonisu 
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**Confundido pelo falso ego, força, orgulho, luxúria e ira, o demô- 
nio passa a invejar a Suprema Personalidade de Deus, que está si- 
tuado em seu próprio corpo e nos corpos alheios, e blasfema contra 
a verdadeira religião. Aqueles que são invejosos e malévolos, que 
são os mais baixos entre os homens, Eu os arrojo no oceano da exis- 
tência material onde descambam em várias espécies de vida demo- 
níaca.” (Bg. 16.18-19). Como indicam as palavras tava kopah, essas 
pessoas são condenadas pela Suprema Personalidade de Deus. Quem 
comete assassinato tem inveja de si próprio e também da pessoa a 
quem matou, pois o resultado de cometer assassinato é que ela será 
presa e enforcada. Se alguém transgride as leis governamentais hu- 
manas, pode escapar de ser morto pelo Estado, mas ninguém pode 
escapar das leis de Deus. Quem mata qualquer animal, em sua pró- 
xima vida, tem que ser morto pelo mesmo animal. Esta é a lei da 
natureza. Todos devem seguir as instruções do Senhor Supremo: 
sarva-dharman parityajya mam ekarh saranarh vraja. Se alguém segue 
qualquer outro sistema de religião está sujeito à punição que, de 
várias maneiras, a Suprema Personalidade de Deus inflige a quem 
Lhe desobedece. Portanto, se alguém segue um sistema religioso 
inventado, tem inveja não apenas dos outros, mas também de si 
próprio. Consegiientemente; seu sistema de religião é inútil. 
O Srimad-Bhagavatam: (1.2.8) diz: 


dharmah svanusthitah purnsam 
visvaksena-kathásu yah 
notpüdayed yadi ratim 
srama eva hi kevalam 


*“Os deveres [dharma] executados pelos homens, não importa a po- 
sição destes, não passam de uma grande quantidade de esforço inú- 
til se não provocam atração pela mensagem do Senhor Supremo.” 
Seguir um sistema religioso que não desperta nas pessoas a cons- 
ciência de Krsna, ou consciência de Deus, é um mero desperdício 
de tempo e trabalho. 

VERSO 43 


a = qx 
am aii area wd: 
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Mara 
auf agua am: 119211 


na vyabhicarati taveksã 
yaya hy abhihito bhagavato dharmah 
sthira-cara-sattva-kadambesv 
aprthag-dhiyo- yam upasate tv àryàh 


na—-nào; vyabhicarati—falha; tava— V 0sso; iksü—ponto de vista; 
yayá—pelo qual; hi—na verdade; abhihitah—declarado; bhagava- 
tah—em relagáo:com Vossas instruções e atividades; dharmah=prin- 
cípio religioso; sthira-—inertes; cara--móveis; satt va-kadambesu— 
entre as entidades vivas; aprthak-dhiyah---que nào consideram dis- 
tincóes; yam—o0 qual; upasate—seguem; tu—decerto; dryah==aqueles 
que são avançados em civilização. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, o dever ocupacional da pessoa é ensinado 
no Srimad-Bhagavatam e no Bhagavad-gità, cujas instruções estão 
de acordo com Vosso ponto de vista, o qual nunca se desvia da meta 
máxima da vida. Aqueles que seguem seus deveres ocupacionais sob 
Vossa supervisão, sendo equânimes com todas as entidades vivas, 
móveis e inertes, e nào considerando ninguém superior ou inferior, 
sáo chamados de arianos. Esses arianos adoram a Vós, a Suprema 
Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Bhãgavata-dharma e krsna-kathã são idênticos. Sri Caitanya 
Maháprabhu queria que todos-se tornassem gurus e, na linha do 
Bhagavad-gita, Srimad-Bhagavatam, Puranas, Vedânta-sitra e textos 
védicos afins, pregassem em toda parte-as instruções de Krsna. Os 
arianos, cuja civilização é avançada, seguem bhagavata-dharma. 
Prahlâda Mahãraja, embora "um. simples menino de cinco anos, 
recomendava: 


kaumára acaret prájno — ... 
dharman bhagavaran iha 
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durlabham mànusam janma 
tad apy adhruvam arthadam 
(Bhag. 7.6.1) 


Sempre que seus professores ausentavam-se da sala de aula, Prah- 
lada Maharája, aproveitava-se da oportunidade e pregava bhágavata- 
dharma a seus colegas de classe. Ele dizia que, desde o comecinho 
da vida, desde os cinco anos de idade, as crianças devem ser instruí- 
das sobre bhagavata-dharma porque a forma de vida humana, que 
é mui raramente obtida, presta-se a compreender este tema. 

Bhagavata-dharma significa viver de acordo com as instruções da 
Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad-gitã, observamos que 
o Senhor Supremo dividiu a sociedade humana em quatro classes 
sociais, a saber, brâhmana, ksatriva, vaisya e súdra. Também, os 
Purânas e outros textos védicos estabeleceram quatro asramas, que 
são as categorias de vida espiritual. Portanto, bhâgavata-dharma sig- 
nifica o varnasrama-dharma das quatro classes sociais e das quatro 
classes espirituais. 

Os membros da sociedade humana que-seguem estritamente os 
princípios de bhagavata-dharma e vivem de acordo com as instru- 
ções da Suprema Personalidade de Deus são chamados de arianos 
ou ârya. Uma civilização de arianos que seguem à risca-as instru- 
ções do Senhor e que jamais se desviam dessas instruções é perfeita. 
Esses homens civilizados não discriminam entre árvores, animais, 
seres humanos e outras entidades vivas. Panditah sama-darsinah: 
porque são completamente educados em consciência de Krsna, é com 
a mesma visão que eles vêem todos os seres vivos. Se nem sequer 
uma pequenina planta os arianos matam desnecessariamente, que 
falar, então, de cortar árvores para com isso obter gozo dos senti- 
dos? No momento atual, em todo o mundo, matar é proeminente. 
Os homens matam as árvores, matam os animais e matam também 
outros seres humanos, e fazem tudo isso só para o gozo dos senti- 
dos. Semelhante civilização não é ariana. Como se afirma aqui: 
sthira-cara-sattva-kadambesv aprthag-dhiyah. A palavra -aprihag- 
dhiyah indica que os arianos não fazem distinções entre graus de 
vida superior e inferior. Toda espécie de vida deve ser protegida. 
Todos os seres vivos, mesmo as árvores e as plantas, têm direito a 
viver. Este é o princípio básico de uma civilização ariana. Excluídas 
as entidades vivas inferiores, aqueles que chegaram à plataforma de 
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civilização humana devem dividir-se em uma sociedade de brah- 
manas, ksatrivas, vaisyas e Sadras. Os brahmanas devem seguir as 
instruções que a Suprema Personalidade de Deus comunicou no 
Bhagavad-gitã e em outros textos védicos. Devem-se adotar como 
critério guna e karma. Em outras palavras, devem-se adquirir as qua- 
lidades de brahmana, ksatriya, vaisya ou Sandra e agir no nivel cor- 
respondente. Esta é a civilização aceita pelos arianos. Por que eles 
aceitam-na? Porque estão muito ansiosos por satisfazer Krsna. Esta 
civilização é perfeita. 

Os arianos não se desviam das instruções de Krsna, tampouco du- 
vidam de Krsna, mas os não-arianos e outras pessoas demoníacas 
recusam-se a aceitar as instruções do Bhagavad-gitã e do Srimad- 
Bhügavatam. Isto porque eles foram treinados em obter gozo dos 
sentidos às custas de todas as outras entidades vivas. Ninar pra- 
mattah kurute vikarma: sua única atividade consiste em entregar-se 
a toda espécie de atividades proibidas para extrair delas o gozo dos 
sentidos. Yad indriya-pritaya âprnoti: eles tomam esse desvio porque 
querem satisfazer seus sentidos. Eles não têm nenhuma outra ocupa- 
ção ou ambição. O verso anterior condena-lhes o método de civi- 
lização. Kah ksemo nija-parayoh kiyan varthah sva-para-druha 
dharmena: “Que adianta uma civilização que mata a si própria e 
aos outros?” 

Este verso, portanto, aconselha que todos se tornem membros da 
civilização ariana e aceitem as instruções da Suprema Personalidade 
de Deus. Devem-se cumprir os deveres sociais, políticos e religiosos 
de acordo com essas instruções: É na tentativa de estabelecer uma 
sociedade na maneira como Krsna a instituiu que estamos espalhando 
o movimento da consciência de Krsna. Este éo significado da cons- 
ciência de Krgna. Portanto, estamos apresentando o Bhagavad-gitã 
como ele é, e afugentando todas as outras classes de invenção mental. 
Os tolos e patifes interpretam o Bhagavad-gitã ao seu próprio modo. 
Quando Krsna diz: man-manã bhava mad-bhakto mad-yajr mam 
namaskuru — “Pensa sempre em Mim, torna-te Meu devoto, adora- 
Me e oferece-Me tuas homenagens” —, eles comentam que não é 
a Krsna que devemos render-nos. Assim, tiram do Bhagavad-gitã sig- 
nificados imaginários. Entretanto, para o completo bem-estar da 
sociedade humana, o movimento da consciência de Krsna segue 
estritamente bhagavata-dharma, as instruções do Bhagavad-gitã e do 
Srimad-Bhagavatam. Quem deturpa o Bhagavad-gitã, distorcendo-lhe 


Verso 44] O rei Citraketu encontra-se com o Senhor 725 


algum significado para o gozo de seus sentidos, não é ariano; Por- 
tanto, os-comentários sobre o Bhagavad-gitã feitos por essas pessoas 
devem ser imediatamente rejeitados. Convém seguir o Bhagavad-gitã 
como ele é. No Bhagavad-gitã (12:6-7), o Senhor Sri Krsna diz: 


ye tu sarvani Karmani 

mayi sannyasya mat-parah 
ananyenaiva yogena 

mam dhyayanta upasate 


tesam aham samuddhartã 
mrtyu-sarsãra-sâgarat 

bhavami na cirát partha 
mayy üvesita-cetasám 


**Aquele que Me adora; executando atividades só para servir-Me:e 
devotando-se a Mim sem desvios, ocupado em serviço devocional 
e sempre meditando em Mim, que tem sua mente fixa em Mim, ó 
filho de Prthà, a ele Eu liberto rapidamente do oceano de nascimen- 
tos e mortes.” 


VERSO 44 


a fü aa 
ARANA: | 
AMADA 
gsi far dara 118811 


na hi bhagavann aghatitam idam 
tvad-darsanün nrnám akhila-papa-ksayah 
yan-nàma sakrc chravanàt 
pukkaso: "pi vimucyate sarisarat 


'na—náo; hi—na verdade; bhagavan—ó meu Senhor; aghatitam— 
não ocorrido; idam-—isto; tvat-—de Vós; darsanãt-—vendo; nynâm— 
de todos os seres humanos; 'akhila—todos; papa—=dos. pecados; 
ksayah—aniquilacáo; yat-nama—cujo nome; sakri—uma única vez; 
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Sravandt—ouvindo; puk-kasah—a classe inferior, os candalas; api— 
também; vimucyate—liberta-se; samsarat—do cativeiro da existén- 
cia material. 
TRADUÇÃO 

Meu Senhor, é bem possível que alguém se liberte imediatamente 
de toda a contaminação material ao ver-Vos. E, sem nem mesmo 
precisar chegar a ver-Vos pessoalmente, basta ouvir Vosso santo 
nome uma só vez, para que até mesmo os candálas, os homens da 
classe mais baixa, libertem-se de toda a contaminacáo material. 
Nessas circunstâncias, quem não se libertará da contaminação ma- 
terial simplesmente vendo-Vos? 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (9.5.16), yan-nama-Sruti- 
matrena puman bhavati nirmalah: para se purificar de imediato, basta 
a alguém ouvir o santo nome do Senhor. Portanto, nesta era de Kali, 
como todas as pessoas são muito contaminadas, o canto do-santo 
nome do Senhor é recomendado como o único método progressista. 


harer nàma harer nàma 
harer nàmaiva kevalam 

kalau nàsty eva nàsty eva 
nüsty eva gatir anyathà 


“Nesta era de desavenças e hipocrisia, o único meio de libertação 
é o canto do santo nome do Senhor. Não há outra maneira. Não 
há outra maneira. Não há outra maneira.” (Brhan-nãradiya Purâna). 
Há quinhentos anos, Sri Caitanya Mahâprabhu introduziu este canto 
dos santos nomes, e-agora, através do movimento da consciência 
de Krsna, o movimento Hare Krsna, vemos de fato que, simples- 
mente por ouvirem o santo nome do Senhor, homens considerados 
como pertencentes à classe inferior estáo se libertando de todas as 
atividades pecaminosas. Samsara, a existência material, é o resulta- 
do de ações pecaminosas. Todos neste mundo material estão conde- 
nados, entretanto, assim como há diferentes graus de prisioneiros, 
existem diferentes graus de homens. Todos eles, em todos os status 
de vida, estão sofrendo. Para'parar de sofrer na existência mate- 
rial; deve-se adotar o movimento Hare Krsna de sarkirtana, ou a 
vida consciente de Krsna. 
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Aqui afirma-se que yan-nama sakrc chravanat: o santo nome da 
Suprema Personalidade de Deus é tão poderoso que até mesmo os 
mais baixos dos homens podem purificar-se se ouvi-lo numa atitu- 
de em que não há ofensas (kirata-hanândhra-pulinda-pulkasah). Se 
esses homens, que são chamados de candalas e que são inferiores 
aos sitdras, também podem purificar-se pelo simples fato de ouvi- 
rem o santo nome do Senhor, que dizer, então, do resultado de 
verem o Senhor pessoalmente? Em nossa posição atual, a Suprema 
Personalidade de Deus pode ser visto pessoalmente como a Deidade 
do templo. A Deidade do Senhor não é diferente do Senhor Supre- 
mo. Como não podemos ver o Senhor Supremo com nossos atuais 
olhos embotados, o Senhor, bondosamente, consentiu em aparecer 
diante de nós sob uma forma que nos é visível. Portanto, a Deidade 
do templo não deve ser considerada material. Oferecendo alimento 
à Deidade e decorando e servindo a Deidade, obtém-se o mesmo 
resultado que se consegue ao servir ao Senhor: pessoalmente em 
Vaikuntha. 


VERSO 45 
a ANTA TARA 


acam ma wf 
o E YI 


atha bhagavan vayam adhuna 
tvad-avaloka-parimrstasaya-malah 
sura-rsiná yat kathitamñ 
tavakena katham anyathã bhavati 


atha—portanto; bhagavan-—-ó Suprema Personalidade de Deus; 
vayam_—nós; adhuná-—no momento atual; tvat-avaloka—vendo-Vos; 
parimrsta—eliminados; asaya-malah—desejos contaminados existen- 
tes no coração; sura-rsinã-—pelo grande sábio dos semideuses (Nã- 
rada); yat—o qual; kathitam-—tendo falado; tavakena—que é Vosso 
devoto; katham—como; anyatha-—de outra maneira; bhavati-—pode 
ser. 
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TRADUÇÃO 

Portanto, meu querido Senhor, o simples fato de Vos ver acabou 
eliminando toda a contaminação das atividades pecaminosas e seus 
resultados manifestos como apego material e desejos luxuriosos, que 
sempre abarrotaram minha mente e o âmago do meu coração. Tudo 
o que é predito pelo grande sábio Narada Muni jamais é impugna- 
do. Em outras palavras, obtive Vossa audiência como resultado do 
adestramento que recebi de Naãrada Muni. 


SIGNIFICADO 

Este é o processo do caminho perfeito. A pessoa deve receber 
licóes.de autoridades do quilate de Nárada, Vyása e Asita, e seguir- 
lhes os princípios: Então, mesmo com seus próprios olhos, ela será 
capaz de ver a Suprema Personalidade de Deus. Tudo'o que ela pre- 
cisa é de treinamento. Atah $rr-krsna-namadi na bhaved'grahyam 
indriyaih. Com nossos olhos e demais sentidos embotados não con- 
seguimos perceber a Suprema Personalidade de Deus, porém, se 
seguirmos as instruções das autoridades e ocuparmos nossos senti- 
dos a serviço do Senhor, ser-nos-á possível vé-IO. Logo que alguém 
vê a Suprema Personalidade de Deus, todas as reações pecaminosas 
presentes no âmago do coração com certeza são eliminadas. 


VERSO 46 


a RR 1 
frgreb aaa: 
fa ña ada: eau 


viditam ananta samastam 

tava jagad-ütmano janair ihücaritam 
vijnapyam parama-guroh 

kiyad iva savitur iva khadyotaih 


viditam—bem conhecido; ananta—ó ilimitado; samastam—tudo; 
tava—por Vós; jagat-atmanah—que sois:a Superalma de todas as 
entidades vivas; janaih—pela massa de pessoas, ou todas as entida- 
des vivas; iha—dentro deste mundo material; acaritam—executado; 
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vijñapyam—a ser informado; parama-guroh—4a Suprema Persona= 
lidade de Deus, o mestre supremo; kiyaí—quanto; ¿va—decerto; 
savituh—ao sol; iva—como; khadyotaih-—pelos vaga-lumes. «+ 


TRADUÇÃO 
Ó ilimitada Suprema Personalidade de Deus, porque sois a Supe- 
ralma, conheceis perfeitamente bem tudo o que a entidade viva faz 
neste mundo material. Na presença do sol, não há nada a ser reve- 
lado através da luz de um vaga-lume. Do mesmo modo, porque 
conheceis tudo, em Vossa presença não há nada que eu possa tornar 
conhecido. 


VERSO 47 
"uei cwm 
aaa | 


sa fa A RO 


namas tubhyam bhagavate 
sakala-jagat-sthiti-layodayesaya 
duravasitatma-gataye 
kuyoginám bhida paramahamsdya 


namah—todas as reveréncias; tubhyam—a Vós; bhagavate—Vossa 
Onipoténcia; sakala—toda; jagat—da manifestacáo cósmica; sthiti— 
da manutenção; laya—dissolução; udaya-—e da criação; isâya—ao 
Senhor Supremo; duravasita—impossivel de entender; dtma-gataye— 
cuja própria posicáo; ku-poginam—daqueles que estáo apegados aos 
objetos dos sentidos; bhida—pela falsa compreensáo da separação; 
parama-hamsdya—a0. supremo puro. 


TRADUCAO i ion 
Ó meu querido Senhor, sois o criador, mantenedor e aniquilador 
desta manifestação cósmica, mas as pessoas que são muito mate- 
rialistas e sempre vêem divisão não têm olhos para ver-Vos. Como 
não podem entender Vossa verdadeira posição, concluem que a 
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manifestação cósmica independe de Vossa opulência. Meu Senhor, 
sois a pureza suprema, e sois pleno de todas as seis opulências. 
Portanto, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

Os homens 'ateistas pensam que a manifestação cósmica surgiu 
por acaso, através de uma combinação da matéria, sem a interven- 
ção divina. Os materialistas que se arvoram em químicos e os filó- 
sofos ateus sempre evitam ao menos vincular o nome de Deus à 
manifestação cósmica. Eles não conseguem entender a criação de 
Deus, pois são muito materialistas, A Suprema Personalidade de 
Deus é paramaharisa, ou a pureza suprema, ao passo que aqueles 
que sáo pecaminosos, estando muito apegados ao gozo dos senti- 
dos materiais, e, portanto, tal qual asnos, estando ocupados em 
atividades materiais, são os mais baixos dos homens. Todo o co- 
nhecimento científico a eles atribuído é nulo e vazio devido ao seu 
temperamento ateísta. Assim, eles não podem entender a Suprema 
Personalidade de Deus. 


VERSO 48 


dra fios: aafaa 
¿ara fera fa | 

que AÑ q q 
tea ams ata lee! 


yam vai svasantam anu visva-srjah Svasanti 
yam cekitànam anu cittaya uccakanti 

bhü-mandalam sarsapayati yasya mürdhni 
tasmai namo bhagavate "stu sahasra-mürdhne 


yam—quem; vai—na verdade; svasantam—esforcar-Se; anu— 
após; visva-srjah-—os administradores da criação cósmica; svasanti— 
também esforçam-se; yam—quem; cekitanam—perceber; anu—após; 
cittayah-—todos os sentidos cognoscitivos; uccakanti—percebem; 
bha-mandalam-—o imenso Universo; sarsapayati—torna-se como se- 
mentes de mostarda; yasya—de quem; mürdhni—sobre a cabeca; 
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tasmai—a Ele; namah—reveréncias; bhagavate—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, pleno de seis opuléncias; astu—possa haver; 
sahasra-mürdhne—que tem milhares de capelos. 


TRADUCAO 
Meu querido Senhor, é após tomardes Vossa iniciativa que o 
Senhor Brahmà, Indra e 0s outros administradores da manifesta- 
ção cósmica ocupam-se em diferentes atividades. Após perceberdes 
a energia material, meu Senhor, é que os sentidos começam a perce- 
ber. A Suprema Personalidade de Deus mantém sobre Suas cabeças 
todos os Universos, que para Ele são parecidos com sementes de mos- 
tarda, Ofereço minhas respeitosas reverências a essa Personalidade 

Suprema que tem milhares de capelos. 


VERSO 49 


fnm su 
Had AMAIA | 
e TES 


ssriesuka uvaca 
sarnstuto bhagaván evam 
anantas: tam abhasata 
vidyadhara-patim pritas 
citraketur kurüdvaha 


sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; saristutah—sendo 
adorado; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; evam— 
dessa maneira; anantah—Senhor Ananta; tam—a ele; abhasata— 
respondeu; vidyadhara-patim—o rei dos Vidyádharas; pritah—=es- 
tando muito satisfeito; citraketum-—rei Citraketu; kuru-udvaha—ó 
melhor da dinastia Kuru, Mahãraja Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami continuou: O Senhor, a Suprema Pein 
dade de Deus, Anantadeva, estando muitíssimo satisfeito com as 
orações oferecidas por Citraketu, o rei dos Vidyadharas, respondeu- 
lhe o seguinte, ó melhor da dinastia Kuru, Maharãja Pariksit. 
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VERSO 50 
ANAIS 


aura à saga Asgaraaa | 
if a ada llo 


Sri-bhagavün uvüca 
van nãradângirobhyam te ` 
vyahrtara me "nusasanam 
sarhsiddho “si tayã rajan 
vidyaya darsanác ca me 


sri-bhagavan uvaca—a Suprema Personalidade de Deus, Sañkar- 
sana, respondeu; yat—o que; narada-añgirobhyam—pelos grandes 
sábios Nárada e Añgirá; te—a ti; vyahrtam—falado; me—a Mim; 
anusasanam—a adoragáo; samsiddhah—completamente perfeito; 
asi—és; taya—devido a isto; rajan—ó rei; vidyaya—mantra; darsa- 
nat—da visão direta; ca-—bem como; me—de Mim. 


TRADUCAO 
A Suprema Personalidade de Deus, Anantadeva, respondeu da 
seguinte maneira: Ó rei, como resultado de teres aceitado as instru- 
ções que os grandes sábios Nárada e Añgirá proferiram a Meu res- 
peito, adquiriste completo, conhecimento: transcendental. Porque 
agora entendes a ciência espiritual, viste-Me face a face. Portanto, 
agora és completamente perfeito. 


SIGNIFICADO 

A perfeição da vida consiste em sermos espiritualmente educados 
e compreendermos a existência do Senhor e como Ele cria, mantém 
e aniquila a manifestação cósmica. Quem tem conhecimento perfei- 
to pode desenvolver seu amor por Deus através da associação com 
pessoas perfeitas, tais como Nárada, Añgirá e os membros de sua 
sucessão discipular. Então, ele torna-se capaz de ver face a face a 
ilimitada Suprema Personalidade de Deus. Embora seja ilimitado, 
o Senhor, por Sua misericórdia imotivada, torna-Se visível para o 
devoto, que, então, é capaz de vé-1O. Em nossa atual situação con- 
dicionada não podemos ver ou entender a Suprema Personalidade 
de Deus. i 
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atah Srekrsna-namadi 
na bhaved grühyam indriyaih 
sevonmukhe hi jihvadau 
svayam eva sphuraty adah 


“Através de seus sentidos materialmente contaminados, ninguém 
pode entender a natureza transcendental do nome, forma, qualidade 
e passatempos de Sri Krsna. Somente quando alguém se torna espi- 
ritualmente impregnado de transcendental serviço 'ao Senhor é que 
omome, a forma, aqualidade eos passatempos transcendentais do 
Senhor lhe são revelados.” (Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.234) Se 
alguém adota'a vida espiritual sob a direção de Narada Muni ou 
do seu representante e assim ocupa-se a serviço do Senhor, qualifica- 
se para.ver o Senhor face a face: O Brahma-samhita (5:38) afirma: 
molt «wo 
premañjana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 
yarh Syamasundaram acintya-guna-svarâpam 
govidam adi-purusam tam aham bhajami > 


**Adoro Govinda, o Senhor primordial, que sempre é visto pelos de- 
votos cujos olhos estáo untados:com a polpa do: amor: Ele é visto 
sob Sua eterna forma de $yâmasundara, situado dentro do coração 
do devoto." Devem-se seguir as instruções do mestre espiritual. 
Assim, a pessoa pode qualificar-se a ver a Suprema Personalidade 
de Deus, como ficou comprovado por Maharaja Citraketu: 


VERSO 51 


a d wena erem spa: | 
sre qi TM AMA udi eaput 


aham vai sarva-bhútani 
bhütatmà bhüta-bhüvanah 

sabda-brahma param brahma 
mamobhe sasvati tant 


aham—Eu; vai—na verdade; sarva-bhatâni—expandido sob dife- 
rentes formas de entidades vivas; bhnita-atma-—a Superalma de todas 
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as entidades vivas (o diretor supremo e desfrutador delas); bhüta- 
bhavanah—a causa:da manifestacio de todas as entidades vivas; 
sabda-brahma—a vibragáo sonora transcendental (o mantra Hare 
Krsna); param brahma—a Suprema Verdade Absoluta; mama— 
Minhas; ubhe—ambas (ou seja, a forma sonora e a forma de identi- 
dade espiritual); sasvatT—eternos; tana—dois corpos. 


TRADUÇÃO 

Todas as entidades vivas, móveis e inertes, são Minhas expansões 
e são distintas de Mim. Sou a Superalma de todos os seres vivos, 
que existem porque Eu os torno manifestos. Sou a forma das vibra- 
ções transcendentais como o ornkára e Hare Krsna Hare Ràma, e 
sou.à Suprema Verdade Absoluta. Essas Minhas duas formas — a 
saber, o som transcendental e a eternamente bem-aventurada forma 
espiritual da Deidade —, são Minhas formas eternas; elas não são 
materiais. 


SIGNIFICADO 

Narada e Añgirá instruíram Citraketu acerca da ciência do servico 
devocional. Entáo, devido ao servigo devocional, Citraketu viu a 
Suprema Personalidade de Deus. Executando serviço devocional, 
avança-se passo a passo, e quem está na plataforma de amor a Deus 
(premã pumartho mahan) vê o Senhor Supremo a cada momento. 
Como se afirma no Bhagavad-gitã, quando alguém, acatando as ins- 
truções do mestre espiritual, ocupa-se em serviço devocional vinte 
e quatro horas por dia (tesar satata-yuktanarh bhajatam priti-par- 
vakam), seu serviço devocional torna-se cada vez mais agradável. 
Então, a Suprema Personalidade dé Deus, que está no âmago dos 
corações de todos, fala ao devoto (dadami buddhi-yogarh tam yena 
mam upayânti te). Citraketu Mahãraja primeiramente foi instruído 
por seus gurus, Angirà e Nàrada, e agora, tendo seguido-lhes as 
instruções, atingiu a etapa em que se vê o Senhor Supremo face a 
face. Portanto, agora o Senhor passou a instruí-lo na essência do 
conhecimento. 

A essência do conhecimento é que existem duas classes de vastu, 
ou substâncias. Uma é real, e a outra, sendo ilusória ou temporária, 
às vezes é chamada de irreal. Devemos considerar essas duas classes 
de existência. O tartva, ou verdade, consiste em Brahman, Paramát- 
má e Bhagaván. Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (1.2.11): 
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vadanti tat tattva-vidas 
tattvañ yaj jñanam advayam: 
brahmeti paramâtmeti 
bhagavan iti sabdyate 


**Os transcendentalistas eruditos, que conhecem a Verdade Absolu- 
ta, chamam esta substância não-dual de Brahman, Paramãtmã ou 
Bhagavân.” A Verdade Absoluta tem esses três aspectos eternos. 
Portanto, combinados, Brahman, Paramãtmã e Bhagavân são a 
substância. 

São duas as categorias de emanações da não-substância — ativi- 
dades e atividades proibidas (karma e vikarma). Karma refere-se à 
vida piedosa ou às atividades materiais executadas durante o dia e 
às atividades mentais oníricas noturnas. De certa forma, essas ati- 
vidades são desejadas. Vikarma, entretanto, refere-se às atividades 
ilusórias, que são algo: parecido com o fogo-fátuo. Essas são as 
atividades que não têm significado. Por exemplo, os cientistas mo- 
dernos imaginam que, através de combinações químicas, pode-se pro- 
duzir a vida, e estão muito atarefados, tentando provar isto nos 
laboratórios de todo o mundo, embora na história ninguém tenha 
sido capaz de produzir a substância da vida através de combinações 
materiais. Essas atividades chamam-se vikarma. 

O que acontece de fato é que todas as atividades materiais são 
ilusórias, e o progresso na ilusão é um simples desperdício de tempo. 
Essas atividades ilusórias chamam-se akãrya, e compete-nos conhecê- 
las recorrendo às instruções da Suprema Personalidade de Deus. 
Como se afirma no Bhagavad-gità (4.17): 


karmano hy api boddhavyam 
boddhavyara ca vikarmanah 

akarmanas ca boddhavyam 
gahanà karmano gatih 


*'É dificilimo entender as complexidades da ação. Portanto, deve- 
se saber apropriadamente o que é ação, o que é ação proibida e o 
que é inação.”” Deve-se aprender isto diretamente coma Suprema 
Personalidade de Deus, que, como Anantadeva, está instruindo o 
rei Citraketu devido à fase de serviço devocional avançado que ele 
alcançou, seguindo as instruções de Nãrada e Angira. 
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Nesta passagem, afirma-se que aharh vai sarva-bhitâni: o Senhor 
é tudo (sarva-bhatâni), incluindo as entidades vivas e os elementos 
materiais ou físicos. Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.4-5): 


bhümir àpo 'nalo vàyuh 
khar mano: buddhir eva ca 
ahanküra ittyam me 
bhinnã prakrtir astadhã 


apareyam itas tv anyam 
prakrtim viddhi me param 

Jiva-bhútam maha-baho 
yayedam dharyate jagat 


“Terra, água, fogo, ar, éter, mente, inteligência-e falso ego — ao 
todo, esses oito compreendem Minhas energias materiais separadas. 
Além desta natureza inferior, ó poderoso Arjuna, existe Minha ener- 
gia superior, constituída de entidades vivas, que estão lutando com 
a natureza materiale sustentam o Universo?” A entidade viva tenta 
assenhorear-se dos elementos materiais ou físicos, más tanto os.ele- 
mentos físicos quanto a centelha espiritual sáo energias que emanam 
da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, o Senhor diz que 
aharh vai sarva-bhiitâni: Eu sou tudo.” Assim-como o calor e a 
luz emanam do fogo, essas duas energias — os elementos físicos e 
as entidades vivas — emanam doSenhor Supremo. Por isso, o 
Senhor diz que aham vai sarva-bhitâni: “Eu expando as categorias 
físicas e espirituais.” 

Também como Superalma, o Senhor guia as entidades vivas que 
estão condicionadas à atmosfera física. Logo, Ele é chamado de 
bhütatma bhüta-bhavanah. Ele dá à entidade viva a inteligência com 
a qual ela possa melhorar sua posição a fim de voltar ao lar, voltar 
ao Supremo, ou, se ela não quiser voltar ao Supremo, o Senhor dá- 
lhe a inteligência com a qual possa melhorar sua posição material. 
O próprio Senhor confirma isto no Bhagavad-gitã (15.15). Sarvasya 
câharm hrdi sannivisto mattah smrtir jñanam apohanarh ca: “Eu estou 
situado nos corações de todos, e é de Mim que vêm a lembrança, 
O conhecimento e o esquecimento.” Internamente, o Senhor dá'ao 
ser vivo a inteligência com a qual prontifique-se a trabalhar. Por- 
tanto, o verso anterior diz que nosso esforço começa após o esforço 
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encetado pela Suprema Personalidade de Deus. Independentemen- 
te, não podemos nos esforçar nem agir em nada. Logo, o Senhor 
€ bhüta-bhàvanah. 

Outro aspecto específico do conhecimento dado neste verso é que 
sabda-brahma também é uma forma do Senhor Supremo. Em Sua 
eterna forma bem-aventurada, o Senhor Krsna é aceito por Arjuna 
como parari brahma. Na fase condicionada, a entidade viva aceita 
algo ilusório como substancial. Isto chama-se maya ou avidyã — 
ignorância. Portanto, de acordo com o conhecimento-védico, a 
pessoa tem que se tornar um devoto, e então, deve distinguir entre 
avidya e vidya, que são elaboradamente explicados no; Isopanisad. 
Quem está de fato na plataforma de vidya pode entender pessoal- 
mente a Personalidade de Deus sob Suas formas de Senhor Ráma, 
Senhor Krsna e Sañkarsana. O conhecimento védico é descrito como 
a respiração do Senhor Supremo; eias atividades começam baseadas 
no conhecimento védico. Por conseguinte, o Senhor diz que, quando 
Se esforça ou respira, os Universos materiais passam a existir, e várias 
atividades desenvolvem-se pouco a pouco. No Bhagavad-gità, o 
Senhor diz que pranavah sarva-vedesu: “Eu sou a sílaba orem todos 
os mantras védicos.'" O conhecimento védico começa com a vibra- 
ção do som transcendental pranava, orkara. O mesmo som trans- 
cendental é Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. Abhinnatvan nama- 
nüminoh: nào há diferença entre o santo nome do Senhor eo próprio 
Senhor. 

VERSO 52 


TA TATA GR CAÍA A | 
sad a mat sara ufa pti ge Ma 


loke vitatam atmânam 
ioka catmani santatam 

ubhayar ca mayã vyâptam 
mayi caivobhayam krtam 


loke—neste mundo material; vitatam—expandida (na atitude de 
gozo material); dimánam—a entidade viva; lokam—o mundo ma- 
terial; ca—também; atmani-—na entidade viva; santatam —difunde- 
se; ubhayam--ambos (o mundo material formado de elementos 
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materiais ea entidade viva); ca—e; mayü—por Mim; vyaptam—per- 
meados; mayi—em Mim; ca—também; eva—na verdade; ubhayam— 
ambos; krtam—criados. 


TRADUCAO 

Neste mundo de matéria, o qual aceita como constituído de re- 
cursos desfrutáveis, a alma condicionada expande-se, pensando ser 
o desfrutador do mundo material. Do mesmo modo, o mundo ma- 
terial expande-se na entidade viva como uma fonte de gozo. Dessa 
maneira, ambos expandem-se, porém, como são Minhas energias, 
ambos são permeados por Mim. Como Senhor Supremo, sou a causa 
desses efeitos, e deve-se saber que ambos repousam em Mim. 


SIGNIFICADO 

Segundo a filosofia mayavada, tudo é da mesma qualidade que 
a Suprema Personalidade de Deus, ou o Brahman Supremo, e por- 
tanto, tudo é adorável. Esta perigosa teoria da escola mãyáváda con- 
verteu para o ateísmo as pessoas em geral. Apoiada nesta teoria, 
a pessoa pensa que é Deus, mas isto não é verdade. Como se afirma 
no Bhagavad-gità (mayà tatam idari sarvari. 'jagad avyakta-martina), 
0 fato é que toda a manifestação cósmica é expansão das energias 
do Senhor Supremo, que se manifestam como elementos físicos e 
entidades vivas. As entidades vivas consideram erroneamente os ele- 
mentos físicos como recursos que se prestam a lhes dar prazer, e 
julgam-se os desfrutadores. Entretanto, nenhum deles é independen- 
te; ambos são energias do Senhor. A Suprema Personalidade de Deus 
é a causa que origina a energia material e à energia espiritual. Con- 
tudo, embora a expansão das energias do Senhor seja a causa origi- 
nal, ninguém deve ficar pensando que o próprio Senhor expandiu-Se 
de diferentes maneiras. Rejeitando as teorias dos máyávadis, no 
Bhagavad-gitã, o Senhor diz claramente quemat-sthâni sarva-bhitâni 
na câharh tesv avasthitah: “Todos os seres estão em Mim, mas Eu 
não estou neles.” Tudo repousa nEle, e tudo é uma mera expansão 
de Suas energias, mas isso não significa que tudo seja tão adorável 
como o próprio Senhor. A expansão material é temporária, mas o 
Senhor não é temporário. As entidades vivas são partes do Senhor, 
mas elas não são o próprio Senhor. As entidades vivas deste mundo 
material não são inconcebíveis, mas o Senhor é é. A teoria de que 
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as energias do Senhor, sendo expansões do Senhor, estão no-mesmo 
nível que Ele, é incorreta. , 


VERSOS 53—54 


q qua: gen asd qvafi menfa 
aAa Aid am afiga: 31i 
da an tema: | 
ra Aa rear cê anta «gll 


yatha susuptah puruso 
visvarh pasyati càtmani 

atmünam eka-desa-stham 
manyate svapna utthitah 


evam jagaranadini 
Jiva-sthanâni catmanah 

mayá-matrani vijnaya 
tad-drastaram. parar smaret 


yathá—assim como; susuptah—dormindo; purusah-—uma pessoa; 
visvam—o Universo inteiro; pasyati—percebe; ca—também; atma- 
ni—nela própria; atmánam-—ela própria; eka-desa-stham-—deitada 
em algum lugar; manyate—ela considera; svapne—na condição oni- 
rica; utthitah-—despertando; evam-—dessa maneira; jagarana-adini— 
os estados de vigília e assim por diante; jiva-sthânâni-—as diferentes 
condições de existência da entidade viva; ca—também; atmanah-—da 
Suprema Personalidade de Deus; maya-matrani—as manifestações 
da potência ilusória; vijñaya—conhecendo; tat—delas; drastaram—o 
criador ou testemunha de todas essas condições; param—o Supre- 
mo; smaret—todos devem sempre lembrar. 


TRADUÇÃO 
Quando está em sono profundo, a pessoa sonha e vê em si própria 
muitos outros objetos, tais como grandes montanhas e rios ou até 
talvez o Universo inteiro, embora essas coisas estejam bem distantes. 
Às vezes, ao despertar de um sonho, a pessoa vê que está sob uma 
forma humana, deitada em sua cama em algum lugar do Universo. 
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Então ela se vê, em termos de várias condições, como pertencente 
a uma determinada nacionalidade, família e assim por diante. Todas 
as condições de sono profundo, sonho e vigília são meras energias 
da Suprema Personalidade de Deus. Todos devem sempre lembrar-se 
do criador do qual se originam essas condições, o Senhor Supremo, 
que não Se deixa afetar por elas. 


SIGNIFICADO A 

Nenhuma dessas condições das entidades vivas — a saber, sono 
profundo, sonho e vigília — é substancial. São meras manifestações 
das várias fases da vida condicionada. Pode haver muitas monta- 
nhas, rios, árvores, abelhas, tigres e serpentes situados a grandes dis- 
tâncias, porém, num sonho, alguém pode imaginá-los próximos. Do 
mesmo modo, assim como à noite alguém pode ter sonhos sutis, des- 
perta, a entidade viva vive em sonhos grosseiros, presentes sob a 
forma de nação, comunidade, sociedade, posses, arranha-céus, saldo 
bancário, posição e honra. Nessas circunstâncias, todos devem saber 
que a posição em que se encontram' deve-se ao seu contacto com 
o mundo material. Em várias formas de vida, a pessoa situa-se em 
diferentes posições, todas as quais são meras criações da energia ilu- 
sória, que funciona sob a direção da Suprema Personalidade de Deus. 
Portanto, o Senhor Supremo é o agente último; e'ttudo o que a enti- 
dade viva condicionada tem a fazer é lembrar-se desse autor origi- 
nal, Sri Krsna. Como entidades vivas, estamos sendo arrastados 
pelas ondas de prakrti, ou da natureza, que agem sob a direção do 
Senhor (mayadhyaksena prakrtih süyate sa-carácaram). Bhaktivinoda 
Thákura canta que (Mmiche) mayára vase, yaccha bhese”, kháccha 
habudubu, bhai: “Por que, em várias fases de sonho e vigília, te 
deixas arrastar pelas ondas da energia ilusória? Todas essas criações 
são de mãya.”” Nosso único dever é lembrar-nos do supremo diretor 
dessa energia ilusória — Krgna. Para fazermos isto, os sastras nos 
aconselham que harer nama harer nâma harer nâmaiva kevalam: 
devem-se cantar constantemente os santos nomes do Senhor — Hare 
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare 
Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. O Senhor Supremo é compreendido 
em trés diferentes fases, como Brahman, Paramátma e Bhagaván, 
das quais Bhagavan é a compreensão última. Aquele que compreende 
Bhagaván — a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, —é o 
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mahatma mais perfeito (vasudevah sarvam iti sa mahatmã sudur- 
labhah). Quem está sob:a forma de vida humana deve procurar en- 
tender a Suprema Personalidade de Deus, e entáo:todos os outros 
itens tornar-se-ào compreensiveis. Yasmin vijriate sarvam evar vi 
jüütarh: bhavati. De.acordo com este preceito védico, pelo simples 
fato de compreender Krsna, pode-se compreender o Brahman; Pa= 
ramátmá, prakrti, a energia ilusória, a energia espiritual e tudo:o 
mais. Tudo será revelado, Prakrti, a natureza material, funciona sob 
a diregáo do Senhor Supremo, e nós, entidades vivas, estamos sendo 
arrastados pelas várias fases de prakrti. Para atingir a auto-reali- 
zação, a pessoa deve sempre lembrar-se de Krsna. Como se afirma 
no Padma Purâna, smartavyah satatar visnuh: devemos sempre 
lembrar-nos do Senhor Visnu. Vismartavyo na jatucits jamais deve- 
mos esquecer-nos do Senhor. Esta é a perfeição da vida. 


VERSO 55 
Y YO A gre | 
s sr fret om TENTE A 


yena prasuptah purusah 
svüpam: vedütmanas tada 

sukham ca nirgunam brahma 
tam atmanam avehi mam 


yena—por quem (o Brahman Supremo); prasuptah—dormindo; 
purusah—um homem; svápam-—o tema de um sonho; veda—co- 
nhece; dtmanah—dele próprio; tada—nesse momento; sukham— 
felicidade; ca—também; nirgunam-—sem contato com o ambiente 
material; brahma-—o espírito supremo; tam-—a Ele; ütmünam-—o'que 
permeia; avehi—simplesmente conhece; mám—a Mim. es 


as aí sup 
al TRADUÇÃO + ti us 
Fica sabendo que sou o Brahman Supremo, a Superalma onipe- 
netrante através de quem a entidade viva adormecida pode compreen- 
der sua condição onírica e sua felicidade que está situada-bem além 
das atividades dos sentidos materiais. Quer dizer, Eu sou a causa 
das atividades do ser vivo adormecido. o 
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SIGNIFICADO 
Ao livrar-se do falso ego, a entidade viva compreende sua posi- 
ção superior como alma espiritual, parte integrante da potência de 
prazer do Senhor. Assim, devido ao Brahman, mesmo enquanto 
dorme, a entidade viva pode desfrutar. O Senhor diz: “Esse Brahman, 
esse Paramátmaá e esse Bhagaván são Eu mesmo.” Em seu Krama- 
sandarbha, Srila: Jiva Gosvámi menciona este fato, 


VERSO 56 


TA JA EM: 
ARENA a A A IM 


ubhayam smaratah purhsah 
prasvàpa-pratibodhayoh 
anveti vyatiricyeta 
taj jhânam brahma tat param 


ubhayam—ambas as classes de consciência (sono e vigilia); sma- 
ratah—lembrando; pumsah—da pessoa; prasvapa—da consciéncia 
durante o sono; pratibodhayoh—e da consciéncia enquanto está acor- 
dada; anveti—prolonga-se; vyatiricyeta—pode ultrapassar; tat—este; 
jñanam—conhecimento; brahma—o Brahman Supremo; tat—isto; 
param—transcendental. 


TRADUÇÃO 

Se os sonhos são meros temas testemunhados pela Superalma, 
como pode a entidade viva, que é diferente da Superalma, lembrar-se 
das atividades dos sonhos? As experiências de alguém não podem 
ser entendidas por outrem. Portanto, o conhecedor dos fatos, a en- 
tidade viva que investiga os incidentes manifestos em sonhos e em 
vigília, é diferente das atividades circunstanciais. Este fator cognos- 
citivo é o Brahman. Em outras palavras, a qualidade de conhecer 
pertence às entidades vivas e à Alma Suprema. Assim, a entidade 
viva também pode experimentar as atividades de sonhos e de vigília. 
Em ambos os estados, o conhecedor é imutável, mas é qualitativa- 
mente uno com o Brahman Supremo. 
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SIGNIFICADO 
Em conhecimento, a entidade viva é qualitativamente una com o 
Brahman Supremo, mas a quantidade de conhecimento do Brahman 
Supremo é bem superior à encontrada na entidade viva, que é parte 
do Brahman. Porque é Brahman em qualidade, a entidade viva pode 
lembrar-se das atividades transcorridas nos sonhos e também pode 
conhecer as atividades que presencia agora na vigília. 


VERSO 57 


aa qe mam rara: | 
a O 


yad etad vismrtam pumso 
mad-bhàvam bhinnam àtmanah 
tatah samsára etasya 
dehad deho mrter mrtih 


yat—o qual; etat—isto; vismrtam—esquecido; pumsah— pela en- 
tidade viva; mat-bhavam—Minha posicáo espiritual; bhinnam— 
separagáo; dimanah—da Alma Suprema; tatah—dessa; samsárah— 
vida condicionada material; etasya—da entidade viva; dehat—de um 
corpo; dehah—outro corpo; mrteh—de uma morte; mrtih—outra 
morte. 


TRADUCAO 

Quando a entidade viva, julgando-se diferente de Mim, esquece- 
se de sua identidade espiritual em conformidade com a qual goza 
de unidade qualitativa comigo em eternidade, conhecimento e bem- 
aventurança, é então que sua vida material condicionada começa. 
Em outras palavras, ao invés de ajustar seus interesses aos Meus, 
ela fica interessada em suas expansões corpóreas, tais como esposa, 
filhos e posses materiais. Dessa maneira, por influência de suas ações, 
recebe um corpo após outro, e, após a morte, outra morte acontece. 


SIGNIFICADO 
De um modo geral, os filósofos mayávádis ou as pessoas influen- 
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Suprema Personalidade dé Deus. É esta a causa da sua vida condi- 
cionada. Como afirma o poeta vaisnava Jagadánanda Pandita em 
seu Prema-vivarta: 


krsna-bahirmukha haria bhoga varicha kare 
nikata-stha maya tare japatiya dhare 


Logo que a entidade viva esquece-se de sua posicáo constitucional 
e esforça-se para tornar-se una com o Supremo, sua vida condicio- 
nada começa. A concepção de que o Brahman Supremo e a enti- 
dade viva são iguais, não apenas em qualidade, mas também em 
quantidade, é a causa da vida condicionada. Se alguém se esquece 
da diferença entre o Senhor Supremo e a entidade viva, sua vida 
condicionada começa. Vida condicionada significa abandonar um 
corpo para aceitar outro e submeter-se à morte para aceitar outra 
morte. O filósofo máyavadi ensina a filosofia de tar tvam asi, di- 
zendo: “És igual a Deus.” Ele se esquece de que tat tvam asi refere- 
se à posição marginal da entidade viva, a qual é como o brilho do 
sol. Existem calor e luz no Sol, e também existem calor e luz no brilho 
do sol, e assim, qualitativamente, eles são unos, Mas ninguém deve 
esquecer-se de que o brilho do sol repousa no Sol. Como, o Senhor 
diz no Bhagavad-gita, brahmano hi pratisthaham: “Eu sou a fonte 
que origina o Brahman.” O brilho do sol é importante devido à pre- 
sença do globo solar, Ninguém deve ficar pensando que o globo solar 
é importante devido à onipresença do. brilho do sol. Esquecer este 
fato e equivocar-se com ele chama-se maya. Porque se esquece de 
sua posição constitucional e da posição constitucional do Senhor Su- 
premo, a pessoa cai vítima de maya, ou do samsára — a vida condi- 
cionada. Com relação a isto, Madhvácárya diz: 








sarva-bhinnam. parütmünar 
vismaran sarisared iha 

abhinnara sarismaran yàti 
tamo nüsty atra samsayah 


Quando alguém pensa que nào existe nenhuma diferenca entre a en- 
tidade viva-e o Senhor Supremo, não há dúvida de que está em ig- 
norância (tamah). 
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VERSO 58 


sete inf amigas | 
e lucia 


labdhveha münusim. yonim 
jnüna-vijnàna-sambhavam 

ütmünam yo na buddhyeta 
na kvacit ksemam àpnuyàt 


labdhvã-—alcançando; iha—neste mundo material (especialmen- 
te nessa terra piedosa de Bhãrata-varsa, Índia); manusim—humana; 
yonim—a espécie; jhâna—do conhecimento através das escrituras 
védicas; vijidna—e pondo em prática esse conhecimento; sambha- 
vâm-—onde existe uma possibilidade; atmânam-—sua verdadeira iden- 
tidade; yah—todo aquele que; na—náo; buddhyeta—entende; na— 
nunca; kvacit—em momento algum; ksemam—sucesso na vida; 
üpnuyüt—pode obter. 


TRADUÇÃO 

O ser humano pode alcançar a perfeição da vida ao buscar a auto- 
realização por intermédio da literatura védica e da aplicação prática 
dos ensinamentos nela contidos. Isto é possível especialmente para 
o ser humano nascido na Índia, a terra da piedade. Um homem que 
nasce nessa situação favorável mas não entende seu eu é incapaz de 
alcançar a perfeição máxima, mesmo que galgue a vida nos sistemas 
planetários superiores. 


SIGNIFICADO 
Esta afirmação é confirmada no Caitanya-caritanirta (Adi 9:41). 
O Senhor Caitanya diz: 


bharata-bhúmite haila manusya-janma yára 
janma sarthaka kari” kara para-upakara 


Todos os seres humanos nascidos na Índia podem alcançar o sucesso 
supremo através da literatura védica e de sua aplicação prática na 
vida. Quem é perfeito pode prestar serviço em prol da auto-realização 
de toda a sociedade humana. Esta é a melhor maneira de executar 
trabalho humanitário. 
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VERSO 59 


est TS qm rof | 
SR tata MER US! 


smrtvehayüm pariklesarn 
tatàh phala-viparyayam 

abhayañ capy anthayam 
sankalpad viramet kavih 


smrivà—lembrando-se de; 'hayam—no campo de atividades com 
resultados fruitivos; pariklesam—o desperdicio de energia e as con- 
dições miseráveis; tatah--deste; phala-viparyayam-—o oposto do 
resultado desejado; abhayam-—destemor; ca—também; api—na ver- 
dade; anihayàm— quando nào se desejam resultados fruitivos; sar- 
kalpat-—do desejo material; viramet—deve privar-se; kavih—quem 
é avangado em conhecimento. 


TRADUCAO 

Lembrando-se da grande tribulação encontrada no campo de ati- 
vidades executadas visando à obtenção de resultados fruitivos, e 
lembrando-se de como se recebe o inverso dos resultados que se de- 
sejam — quer se tomem como referência os resultados das ativida- 
des materiais ou das atividades fruitivas recomendadas nos textos 
védicos —, o homem inteligente deve privar-se do desejo de ações 
fruitivas, pois, através deste tipo de empreendimento, ninguém pođe 
alcançar a meta última da vida. Por outro lado, se alguém age sem 
desejos de resultados fruitivos — em outras palavras, se ele se ocupa 
em atividades devocioi —, pode alcancar a meta máxima da vida, 
libertando-se das condições miseráveis. Considerando isto, convém 
que a pessoa poupe a si mesma os desejos materiais. 


VERSO 60 
gar quanta gata qe Bram: | 
aq a gaa q llo 


sukhaya duhkha-moksaya 
kurvàte dampatt kriyah 
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tato 'nivrttir apraptir 
duhkhasya ca sukhasya ca 


sukhaya—para a felicidade; duhkha-moksaya—para ficarem livres 
do estado infeliz; kurvate—realizam; dam-pati—a esposa e o espo- 
so; krivah-—atividades; tatah-—disto; anivrttih—nenhuma cessação; 
apraptih—nenhuma conquista; duhkhasya—da infelicidade; ca 
também; sukhasya—da felicidade; ca—também. 


TRADUCAO 
Como esposo e esposa, um homem e uma mulher planejam juntos 
alcançar a felicidade e diminuir a infelicidade, trabalhando unidos 
de muitas maneiras, porém, como suas atividades são cheias de de- 
sejos, elas jamais se tornam fonte de felicidade e jamais diminuem 
a infelicidade. Ao contrário, elas causam tremenda infelicidade, 


VERSOS 61—62 


if qa A 
AAA TÁ RA ATARI 1182 11 
A: eta de | 
arara O gen sq lal 


evam viparyayam buddhvà 
nrnam vijnabhimâninam 

ütmanas ca gatir süksmüm 
sthàna-traya-vilaksanàm 


drsta-Srutabhir matrabhir 
nirmuktah svena tejasã 

jñana-vijñana-santrpto 
mad-bhaktah puruso bhavet 


evam-—dessa maneira; viparyayam-— inverso; buddhva--compreen- 
dendo; nrnam-— dos homens; vijfia-abhimâninam— que se julgam in- 
gados de conhecimento científico; atmanah-—do eu; ca—também; 
gatim—o progresso; sūkşmām—extremamente difícil de entender; 
sthàna-traya—as trés condições da vida (sono profundo, sonho e 
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vigília); vilaksanam — além de; drsta—diretamente percebido; Sruta- 
bhih-—ou entendido através da informação fornecida pelas autorida- 
des; matrabhih—dos objetos; nirmuktah—estando livre; svena—por 
sua própria; fejasã-—faculdade de discriminação; jiana-vijfiana--com 
conhecimento e aplicação prática do conhecimento; santrptah-—es- 
tando plenamente satisfeita; mat-bhaktah—Meu devoto; purusah— 
uma pessoa; bhavet-—deve tornar-se, 


TRADUÇÃO 

Deve-se entender que as atividades das pessoas que se orgulham 
de sua experiência material trazem apenas resultados contraditórios 
com aqueles que essas pessoas concebem enquanto despertos, dor- 
mindo ou em sono profundo, Deve-se também entender que a alma 
espiritual, embora muito difícil de ser percebida: pelo materialista, 
está acima de todas essas condições, e, valendo-se de sua faculdade 
de discriminação, a pessoa deve abster-se de desejar resultados frui- 
tivos tanto nesta quanto na próxima vida. Tornando-se, assim, ex- 
periente em conhecimento transcendental, ela deve tornar-se Meu 
devoto. 


VERSO 63 


tanta Aaa? : 
a: ata Qi Sci ini EN 


etāvān eva manujair 
yoga-naipunya-buddhibhih 

svarthah sarvatmana jreyo 
yat parâtmaika-darsanam 


etavan—esse tanto; eva—na verdade; manujaih—pelos seres hu- 
manos; yoga—pelo processo de ligação com o Supremo através de 
bhakti-yoga; naipunya-—dotados de perspicácia; buddhibhih—que 
têm inteligência; sva-arthah--a meta última da vida; sarva-atmana-— 
portodos os meios; jeyah-—ser conhecida; yat—o que; para—do 
Senhor transcendental; atma-—e da alma; eka—da unidade; darsa- 
nam-—entendendo. 
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TRADUCAO 
As pessoas que tentam alcancar a meta última da vida devem ter 
muita perspicácia em saber como observar a Suprema Pessoa Ab- 
soluta e a entidade viva, que, em seu relacionamento como a parte 
e o todo, são unos em qualidade. Esta é a compreensão última da 
vida. Não há verdade superior a esta. 


VERSO 64 


AREA TAN AM mal 
IMA ER AA E 


tvam etac chraddhaya rajann 
apramatto vaco mama 

jnâna-vijriâna-sampanno 
dhürayann asu sidhyasi 


etat—este; sraddhayü—com grande fé e aquiescéncia; 
rajan—ó rei; apramattah—sem ser louco nem deixar-se ludibriar por 
alguma outra conclusio; vacah—instrucáo; mama—Minha; ¡ñana- 
vijñana-sampannah—sendo plenamente versado em conhecimento 
e aplicando-o no dia-a-dia; dharayan—aceitando; üsu—mui breve- 
mente; sidhyasi—tornar-te-ás o mais perfeito. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, se aceitares esta Minha conclusão, desapegando-te do gozo 
material, aderindo a Mim com grande fé e, assim, tornando-te sábio 
e plenamente versado no conhecimento e aplicando-o no teu dia-a- 
dia, obterás a perfeição máxima, a qual é alcançar-Me. 


VERSO 65 

TE FAO 
ama ma aaki gE: 
waaa am aadA gR: NESI 


srrsguka uváca 
asvasya bhagaván ittham 
citraketuñ jagad-guruh 
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pasyatas tasya visvatma 
tatas cantardadhe harih 


'Sri-Sukah: uvüca—$ri Sukadeva Gosvàmi disse; asvaspa—assegu- 
rando; bhagavün—a Suprema Personalidade de Deus; ittham-—assim; 
citraketum—o rei Citraketu; jagat-guruh—0 mestre espiritual supre- 
mo; pasyatah—enquanto olhava; tasya—ele; visva-àtmü—a Superal- 
ma de todo o Universo; tatah—dali; ca—também; antardadhe— 
desapareceu; harih—o Senhor Hari. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvamr prosseguiu: Após transmitir a Citraketu 
essas instruções e dar-lhe essa garantia de obter a perfeição, a Su- 
prema Personalidade de Deus, que é o mestre espiritual supremo, 
a alma suprema, Saikarsana, desapareceu daquele lugar enquanto 
Citraketu olhava em Sua direção. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Sexto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O rei Citraketu encontra-se com o Senhor Supremo." 


CAPÍTULO DEZESSETE 


Mãe Parvati amaldiçoa Citraketu 


Faz-se, a seguir, o resumo do Décimo Sétimo Capítulo. Este ca- 
pítulo descreve como Citraketu recebeu um corpo de asura, ou de- 
mónio, por ter gracejado com o Senhor Siva. 

Após falar pessoalmente com a Suprema Personalidade de Deus, 
orei Citraketu levava a vida em seu aeroplano, desfrutando da com- 
panhia das mulheres do planeta Vidyadhara. Ocupando-sé no canto 
congregacional das glórias do Senhor, ele pôs-se avoar em seu 
aeroplano e a viajar pelo espaço sideral. Certo dia, numa dessas 
viagens, ele passava pelas encostas da montanha Sumeru, e viu uma 
assembléia de Siddhas, Cáranas e grandes sábios, na qual o Senhor 
Siva abracava Párvati. Vendo o Senhor Siva nesta situação, Citra- 
ketu riu às gargalhadas, de modo que Párvati ficou muito irada 
contra ele e amaldiçoou-o. Foi devido a essa maldição que Citraketu 
mais tarde apareceu como o demônio Vrtrasura. 

Citraketu, entretanto, não ficou absolutamente com medo da mal- 
dição de Párvati, senão que falou o seguinte: “Na sociedade huma- 
na, todos desfrutam de felicidade ou infelicidade de acordo com seus 
feitos passados e, dessa maneira, viajam pelo mundo material. Por- 
tanto, ninguém determina sua felicidade ou infelicidade. No mundo 
material, embora controlada pela influência da natureza material, 
a pessoa pensa ser o autor de tudo. Neste mundo material, formado 
da energia externa do Senhor Supremo, alguém ora é amaldiçoado, 
ora é abençoado, e assim, às vezes desfruta nos sistemas planetários 
superiores e outras vezes sofre nos planetas inferiores, mas todas 
essas situações são a mesma coisa porque estão restritas a este mundo 
material. Nenhuma dessas posições tem qualquer existência real, pois 
são todas temporárias. A Suprema Personalidade de Deus é o con- 
trolador último porque o mundo material é criado, mantido e ani- 
quilado sob Seu controle, enquanto Ele, por Sua vez, permanece 
neutro a essas diferentes transformações que agem sobre 'o mundo 
material no tempo e no espaço. A energia material externa da 
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Suprema Personalidade de Deus está encarregada deste mundo ma- 
terial. O Senhor ajuda o mundo criándo situacóes para as entidades 
vivas que estão dentro dele.” 

Quando Citraketu proferiu essas palavras, todos os membros da 
grande assembléia na qual'o Senhor Siva e Parvati estavam presen- 
tes ficaram espantados. Então, o Senhor Siva passou a falar a res- 
peito dos devotos do Senhor. O devoto mantém-se neutro em todas 
as condições de vida, quer nos planetas celestiais ou nos planetas 
infernais, quer tenhase liberado do mundo material ou esteja còn- 
dicionado a ele, quer abençoado com felicidade ou sujeito à infeli- 
cidade. Tudo isto são meras dualidades criadas pela energia externa: 
Estando influenciada pela energia externa, a entidade viva aceita 
um corpo material grosseiro e sutil, e, nessa posição ilusória, apa- 
rentemente sofre misérias, embora seja parte integrante do Senhor 
Supremo, como todos o são. Os ditos semideuses consideram-se se- 
nhores independentes e, dessa maneira, deixam escapar a oportu- 
nidade de compreender que todas as entidades vivas sào partes do 
Supremo. Em sua-conclusão, este capítulo glorifica © devoto ea 
Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 1 


ATA TIA 
Aris se RÀ qu: 
Rara RR 


Sri-Suka uvaca 
yatas cântarhito 'nantas 
tasyai krtvã dise namah 
vidyadharas citraketus 
cacára gagane carah 


Sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; yatah-—na qual (di- 
reção); ca—e; antarhitah-—desapareceu; anantah-—a ilimitada Supre- 
ma; Personalidade de Deus; tasyai—âquela; krtvã-—após oferecer; 
dise—direcáo; namah—reveréncias; vidyadharah—o rei do planeta 
Vidyádhara; citraketuh—Citraketu; cacara—viajou; gagane—no es- 
pago sideral; carah—movendo-se.. 


Verso 3] Mãe Parvati amaldiçoa Citraketu 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvami disse: Após oferecer tiras enca- 
rando a direção em que Ananta, a Suprema Personalidade de Deus, 
desapareceu, Citraketu at PN no espaco sideral como líder 
dos Vidyàdharas. 


VERSOS 23 


aa 
serait serit gferfer: reed: 11 3 0 


sa laksarh varsa-laksünüm 
avyühata-balendriyah 

A maha-yogT 
ee Le 


kuli calendra. fe 
“nana-sanikalpa-siddhisu 

reme vidyadhara-stribhir 
gapayan harim Isvaram 


sah—ele (Citraketu); laksam—cem mil; varsa—de anos; laksã- 
nam—cem mil; avyahata—sem obstáculos; bala-indriyah—cuja forga 
e poder dos sentidos; stAyamanah—sendo louvado; mahã-yogt—o 
grande yogí místico; munibhih—pelas pessoas santas; siddha-cára- 
naih—pelos Siddhas e Cáranas; kulacalendra-dronisu—dentro dos 
vales da grande montanha conhecida como Kulácalendra, ou Su- 
meru; nãnã-sarkalpa-siddhisu--onde a pessoa torna-se perfeita em 
toda espécie de poderes místicos; reme-—desfrutou; vidyadhara- 
stribhih-—com as mulheres do planeta de Vidyadhara; gapayan— 
tecendo louvores a; harim-—Hari, a Suprema Personalidade de Deus; 
Isvaram—o controlador. 


TRADUÇÃO - 
Sendo louvado pelos grandes sábios e santos e pelos habitan- 
tes de Siddhaloka e Cáranaloka, Citraketu, o poderosíssimo yogi 
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místico, viajou, gozando da vida por milhões de anos. Com força 
corpórea e sentidos livres da deterioração, ele percorreu os vales da 
montanha Sumeru, que é o lugar onde são aperfeiçoadas várias 
classes de poderes místicos. Naqueles vales, ele levava a vida des- 
frutando da companhia das mulheres de Vidyadhara-loka, cantando 
as glórias de Hari, o Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 
Deve-se compreender que, embora cercado de belas mulheres de 
Vidyadhara-loka, Maharaja Citraketu não se esqueceu de glorificar 
o Senhor, cantando o santo nome do Senhor. Está provado em 
muitas passagens que alguém que não está contaminado com nenhu- 
ma condição material'e que é um devoto puro ocupado em cantar 
as glórias do Senhor, deve ser considerado perfeito. 


VERSOS 4—5 


ua aaa A amar | 
Riza rá aa: vil 
mengs Ai a a | 
AMA AAA AR A 


ekadà sa vimánena 
visnu-dattena bhásvata 

girisam dadrse gacchan 
parttam siddha-càranaih 


alingyarikikrtàm devira 
bahuná muni-samsadi 

uvàca devyüh srnvantya 
Jahasoccais tad-antike 


ekada—certa vez; sah—ele (o rei Citraketu); vimanena—em seu 
aeroplano; visnu-dattena—que lhe foi dado pelo Senhor Visnu; 
bhasvata—de brilho reluzente; girisam—Senhor Siva; dadrse—ele 
viu; gacchan—indo; paritam-—rodeado; siddha—pelos habitantes de 
Siddhaloka; caranaih—e pelos habitantes de Caranaloka; alingya— 
abraçando; arkikrtam—sentada em seu colo; devim—sua esposa, 
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Parvati; bahuna-—com seus braços; muni-sarisadi—na presença de 
grandes pessoas santas; uvaca—ele disse; devyah-—enquanto a deusa 
Parvati; Sravantyah—ouvia; jahasa—ele riu; uccaih—muito alto; tad- 
antike—na vizinhanga. 


TRADUCAO 

Certa vez, enquanto viajava no espaco exterior num aeroplano 
muito refulgente que lhe foi dado pelo Senhor Visnu, Citraketu viu 
o Senhor Siva, rodeado pelos Siddhas e Cãranas. Sentado a uma 
assembléia de grandes pessoas santas, o Senhor: Siva tinha Párvati 
a seu colo e abraçava-a. Quando Citraketu riu alto e falou, Parvati 
pôde ouvir. 

SIGNIFICADO 
A este respeito, Srila Vi$vanátha Cakravarti Thakura diz: 


bhaktirh bhatiri harir dattva 
sva-vicchedanubhittaye 

devyàh Sapena vrtratvam 
nitvã tam svântike 'nayat 


O ponto é que a Suprema Personalidade de Deus queria levar Citra- 
ketu a Vaikunthaloka o mais rápido possível. O plano do Senhor 
era que Citraketu fosse amaldiçoado por Párvati para tornar-se 
Vrtrásura, de modo que, depois disso, pudesse rapidamente voltar 
ao lar, voltar ao Supremo. Existem muitos exemplos nos quais um 
devoto que age como demônio recebe a misericórdia-do Senhor e 
é levado ao reino de Deus. O fato de Párvati ser abraçada pelo Senhor 
Siva era ocorrência natural numa relação entre esposo e esposa; não 
era nada extraordinário Citraketu presenciar isso. Entretanto, ao ver 
o Senhor Siva nessa situação, Citraketuriu-alto, muito embora ele 
não devesse ter agido assim. Por isso, ele acabou sendo amaldiçoa- 
do, e esta maldição foi a causa de seu regresso ao lar, de seu regresso 
ao Supremo. 
VERSO 6 


fa 
Uy GIG: E up RT d 
sme ger: arat fig ami 11 & 1l 
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citraketur uvaca 
esa loka-guruh saksad 
dharmarh vaktã saririnam 
üste mukhyah sabhayam vai 
imitar bhaya bháryaya 
j A5 
citraketuh uvaca—-o rei Citraketu disse; esa/i—isto; loka-guruh-—o 
mestre. espiritual: das: pessoas que seguem as instruções védicas; 
saksat—diretamente; dharmam—da religião; vakta-—o porta-voz; 
Saririnam-=para todas as entidades vivas queaceitaram corpos ma- 
teriais; dste—senta-se; mukhyah—o principal; sabhayam=em uma 
assembléia; vai—na verdade; mithuni-bhiiya-—abraçado; bharyaya-— 
com sua esposa. 


TRADUÇÃO 
Citraketu disse: O Senhor Siva, o mestre espiritual de toda a po- 
pulação, é a melhor de todas as entidades vivas que aceitaram corpos 
materiais. Ele apregoa o sistema religioso. Entretanto, quão sur- 
preendente é que, em meio a uma assembléia de grandes pessoas 
santas, ele esteja abraçando sua esposa Parvati. 


VERSO 7 


AENA rf 
aa ml O 


Jjata-dharas tivra-tapã 
brahmavadi-sabha-patih 

ankikrtya striyam càste 
gata-hrih prakrto yathã 


Jatã-dharah— mantendo cachos de cabelo; tivra-tapah=altamen- 
te elevado devido às rigorosas auústeridades e penitências a que se 
submeteu; brahma-vadi—dos estritos seguidores dos princípios vé- 
dicos; sabha-patih—o presidente de uma assembléia; añikIkrtya— 
abraçando; striyvam-—uma mulber; ca—e; aste—senta-se; gata-hrih— 


sem pejo; prakrtah—uma pessoa condicionada pela natureza mate- 
rial; yatha—assim como. ` 


Verso 8] Mãe Parvati amaldicoa Citraketu 


TRADUÇÃO. 

O Senhor Siva, cujo cabelo é enrodilhado no alto da cabeça, de- 
certo submeteu-se a grandes austeridades e penitências. Na verda- 
de, ele preside a assembléia dos seguidores estritos dos princípios 
védicos. Entretanto, sentado em meio a pessoas santas, ele tem sua 
esposa a seu colo, e está abracando-a como se ele fosse um ser hu- 
mano comum e impudico. 


SIGNIFICADO 

Gitrkem apreciou a posição sublime do Senhor Siva, e, portan- 
to, comentou quão surpreendente era que o Senhor Siva estivesse 
agindo como um ser humano comum. Ele prezava a posição do 
Senhor Siva, porém, ao ver o Senhor Siva sentado em meio a pessoas 
santas e agindo como um homem comum e impudico, ficou espan- 
tado. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica que, embora 
criticasse o Senhor Siva, Citraketu, diferentemente de Daksa, não 
ofendeu o Senhor Siva; Daksa considerava oSenhor Siva insignifi- 
cante, mas Citraketu RR seu espanto de ver o Senhor Siva 
naquela situação. 

VERSO 8 


maa: rg Pt ce a | 
a ra af aà aa N < N 


prayasah prakrtas capi 
striyam rahasi bibhrati 

ayam mahà-vrata-dharo 
bibharti sadasi striyam 


prayasah—de um modo geral; prakrtah—almas condicionadas; 
ca—também; api—embora; striyam—uma mulher; rahasi-—em um 
lugar solitário; bibhrati—abraçam; ayam-—este (Senhor Siva); mahã- 
vrata-dharah—o mestre de grandes votos e austeridades; bibharti— 
desfruta de; sadasi—em uma assembléia de grandes pessoas santas; 
enem mis "i V m u^ al 
n? b.o&ynurtila 
¡TRADUCÁO | sois A 
“De um modo geral, as pessoas condicionadas comuns e 
suas esposas e desfrutam de sua companhia em lugares solitários, 
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Quão maravilhoso é que o Senhor Mahadeva, embora um grande 
mestre da austeridade, esteja abraçando sua esposa publicamente 
em meio a uma assembléia de grandes santos. 


SIGNIFICADO 
“A expressão maha-vrata-dharah aplica-se a umbrahmacarr que 
jamais caiu, O Senhor Siva está incluído eritre os melhores yogis, 
mas abraçou sua esposa em meio a grandes pessoas santas. Citraketu 
ponderou quão grande era o Senhor Siva por não se deixar afetar 
mesmo nessa situação. Portanto, Citraketu não era um ofensor; tudo 
o que ele fez foi expressar seu espanto. 


VERSO 9 


Tm rm | 


eX e e l5 UI 


sri-suka uvâca 
bhagavan api tac chrutva 
prahasyagadha-dhtr nrpa 
tüsnim babhüva sadasi 
sabhyas ca s dai 


Srrsukah uvüca—S$ri Sukadeva Gosvámi disse; bhagavan—o 
Senhor Siva; api—também; tat—isto; srutva—ouvindo; prahasya— 
sorrindo; agadha-dhTh—cuja inteligência é insondável; nrpa—ó rei; 
tüsnim—calado; babhüva—ficou; sadasi—na assembléia; sabhyah— 
todos ali reunidos; ca—e; tat-anuvratah—imitaram o Senhor Siva 
(permaneceram silenciosos). 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvâmi continuou: Meu querido rei, após ouvir 
a afirmação de Citraketu, o Senhor Siva, a mais poderosa persona- 
lidade, cujo conhecimento é insondável, simplesmente sorriu e ficou 
calado, e todos os membros da mem imitaram o senhor, nada 
dizendo. 


Verso 9] Mãe Parvati amaldiçoa Citraketu 


SIGNIFICADO 

O propósito de Citraketu ao criticar o Senhor Siva é algo miste- 
rioso e não pode ser compreendido por um homem comum. Srila 
Visvanátha Cakravarti Thakura, entretanto, faz as seguintes obser- 
vações. O Senhor Siva, sendo o vaisnava mais elevado e um dos 
semideuses mais poderosos, é capaz de fazer tudo o que desejar. Em- 
bora externamente estivesse apresentando o comportamento de um 
homem comum e não estivesse seguindo a etiqueta, essas ações não 
podem diminuir sua posição elevada. O problema é que um homem 
comum, vendo o comportamento do Senhor Siva, talvez queira 
seguir-lheo exemplo. Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.21): 


yad yad acarati sresthas 
tat tad evetaro janah 

sa yat pramânar kurute 
lokas tad anuvartate 


“Toda ação que um grande homem executa, os homens comuns 
seguem, e o mundo inteiro procura imitar todos os padrões que ele 
estabeleça através de seus atos exemplares.” Tal qual Daksa, um 
homem comum talvez possa criticar o Senhor Siva e sofra as conse: 
quências de suas críticas. O rei Citraketu desejava que o Senhor Siva 
acabasse com esse-seu comportamento externo para que-os oútros 
evitassem cometer ofensas ao criticá-lo. Se alguém pensa que Visnu; 
a Suprema Personalidade de Deus, é a única personalidade perfei- 
ta, ao passo que os semideuses, mesmo semideuses do quilate do 
Senhor Siva, são propensos a afazeres sociais “impróprios, ele é um 
ofensor. Considerando tudo isto, o rei Citraketu foi um pouco Ee 
em seu comportamento como Senhor Siva. 

O Senhor Siva, que sempre está situado em profundo conhecimen- 
to, pôde entender o propósito de Citraketu, e portanto, não ficou 
absolutamente irado; ao invés, ele simplesmente sorriu e ficou cala- 
do. Os membros da assembléia que rodeavam o Senhor Siva também 
puderam entender o propósito de Citraketu. Consegiientemente, imi- 
tando o comportamento do Senhor Siva, não protestaram; ao con- 
trário, seguindo seu mestre, permaneceram silenciosos. Se tivessem 
pensado que Citraketu blasfemara o Senhor Siva, os membros da 
assembléia com certeza teriam imediatamente deixado o local, ta- 
pando os ouvidos com as mãos. f 
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ity atad-virya-vidusi 
bruvane: bahv-asobhanam 

rusüha devi dhrstaya 
nirjitatmabhimanine 


iti—assim; a-tat-virya-vidusi—quando Citraketu, que nào conhe- 
cia o poder do Senhor Siva; bruvane—falou; bahu-asobhanam— 
aquilo que não condiz como padrão de etiqueta (criticar o insigne 
Senhor Siva); rusa—com ira; aha—disse; devi—a deusa Párvati; 
dhrstaya—a Citraketu, que foi bastante insolente; ni 
como alguém que controlou seus sentidos; abhimánine—julgando 
a si mesmo. 


TRADUÇÃO 
Desconhecendo o poder do Senhor Siva e de Parvati, Citraketu 
criticou-os com muita veemência. Suas afirmações não eram nem 
um pouco agradáveis, e portanto, a deusa Parvati, estando muito 
irada, disse o seguinte a Citraketu, o qual julgava exercer mais con- 
trole sobre os sentidos do que o próprio Senhor Siva. 


SIGNIFICADO 

Embora jamais tivesse passado por sua cabeça insultar o Senhor 
Siva, Citraketu não deveria ter criticado o senhor, muito embora 
este estivesse transgredindo os costumes sociais: Afirma-se que te- 
Jiyasâm na dosâya: alguém muito poderoso deve ser tido como im- 
pecável, Por exemplo, não se devem buscar defeitos no sol, embora 
ele evapore a urina da-rua. Quem é muito poderoso nào pode ser 
criticado por um homem comum, nem mesmo por uma grande per- 
sonalidade. Citraketu devia saber que o Senhor Siva, embora sentado 
daquela maneira, não deveria ser criticado. Acontece que Citraketu, 
tendo se tornado um grande devoto do Senhor Visnu, Saúkarsana, 
estava um pouco orgulhoso de ter alcançado o favor do Senhor Saú- 
karsana, e portanto, achava que agora podia criticar todo mundo, 
inclusive o Senhor Siva. Esta espécie de orgulho num devoto nunca 
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é admissível. O vaisnava sempre deve permanecer muito humilde e 
manso e oferecer respeito aos: demais. 1 b 4 


um akgiz 


trnãd api sunicena 
taror api sahisnunã 

amâninã mãnadena 
ktrtantyah sada harih 


“Deve-se cantar o santo nome do Senhor num estado mental hu- 
milde, considerando-se inferior á palha na rua; deve-se ser mais 
tolerante que uma árvore, desprovido de todo o senso de falso pres- 
tígio e deve-se estar pronto.a oferecer todo o respeito aos outros, 
Neste estado mental, pode-se cantar o santo nome do Senhor cons- 
tantemente.” O vaisnava não deve tentar minimizar a posição de 
nenhuma outra pessoa. É melhor permanecer humilde e manso € 
cantar o mantra Hare Krsna. A palavra nirjitalmabhimanine indica 
que, em relação ao controle dos sentidos, Citraketu julgava-se mais 
exímio do que o Senhor Siva, embora realmente não 0 fosse. Devido 
a todas estas ponderações, a mãe Parvati ficou um pouco irada 
contra Citraketu. 4 
VERSO 11 
sardaa v 
PRA IA me E 
ficare geret Free t fort 112211 


sri-pürvaty uvüca 
ayar kim adhuna loke 
sasta danda-dharah prabhuh 
asmad-vidhanam dustânam 
nirlajjanam ca viprakrt- mr 
sri-pârvati uvaca-—a deusa Parvati disse; ayam-—isto; kim-—se; 
adhuna—agora; loke—no mundo; sasta—o controlador supremo; 
danda-dharah-—o portador do bastão do castigo; prabhuh--o mestre; 
asmat-vidhanam-—de pessoas como nós; dustânam-=criminosos; 
nirlajjanam—que somos impolutos; ca—e; viprakrt—o repressor. 
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TRADUÇÃO 
A deusa Parvati disse: Oh! acaso esse pretensioso está numa po- 
sição na qual tenha o direito de punir pessoas impolutas como nós? 
Será que ele foi apontado como governante portador do bastão do 
castigo? Será que agora ele é o único mestre de tudo? 


VERSO 12 


"AR wd fas aaa 
À RAP STARR 1 
a agm: aat aga 
ra er 10 81 


na. veda dharmam. kila padmayonir 

na brahma-putra bhrgu-naradadyah 
na vai kumürah kapilo manus ca 

Ye no nisedhanty ati-vartinam haram 


na—nào; veda—conhece; dharmam—os princípios religiosos; 
kila—na verdade; padma-yonih—Senhor Brahmá; na—nem; brahma- 
putrah—os filhos do Senhor Brahma; bhrgu—Bhrgu; nárada— 
Narada; adyah—e assim por diante; na—nem; vai—na verdade; 
Kkumarah—os quatro Kumáras (Sanaka, Sanat-kumára, Sananda e 
Sanátana); kapilah—Semhor Kapila; manuh—o próprio Manu; ca— 
e; ye—quem; no—náo; nisedhanti-—ordem de parar; ati-vartinam— 
que é sobranceiro às leis e às ordens; haram—Senhor Siva. 


TRADUÇÃO 

Oh! o Senhor Brahma, que nasceu da flor de lótus, não conhece 
os princípios da religião, tampouco os conhecem os grandes santos, 
tais como Bhrgu e Nàrada, nem os quatro Kumáras, encabeçados 
por Sanat-kumãra, Manu e Kapila também esqueceram-se dos prin- 
cípios religiosos. Suponho que é por causa disto que eles se omiti- 
ram de alertar o Senhor Siva, notificando-lhe o seu comportamento 
impróprio. 
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VERSO 13 


amará 
SPEI ARA E | 
Er o ma 
as NTE 


esüm anudhyeya-padabja-yugmam 
jagad-gurum mangala-mangalam svayam 

yah ksatra-bandhuh paribhüya sürin 
prasasti dhrstas tad ayam hi dandyah 


esüm-—de todas estas (personalidades exímias); anudhyeya—sendo 
o constante objeto de meditação; pada-abja-yugmam—cujos dois pés 
de lótus; jagat-gurum—o mestre espiritual do mundo inteiro; 
marigala-manrgalam— personificação do principio religioso máximo; 
svayam—ele «próprio;. yah—aquele que; ksatra-bandhuh--o mais 
baixo dos Ksatriyas; paribhiya—excedendo; sitrin—os semideuses 
(tais como Brahmá e outros); prasasti—castiga; dhrstali—insolente; 
tat—portanto; ayam--essa: pessoa; hi—na verdade; dandyah—ser 
punida. 


TRADUÇÃO 
Este Citraketu é o mais baixo dos ksatriyas, pois teve a insolên- 
cia de querer exceder Brahmã e os outros semideuses, insultando o 
Senhor Siva, em cujos pés de lótus eles vivem meditando. O Senhor 
Siva é a religião personificada e o mestre espiritual do mundo intei- 
ro, e portanto, Citraketu tem que ser punido. 


SIGNIFICADO 
Todos os membros da assembléia eram excelentes brâhmanas e 
almas auto-realizadas, mas nada comentaram sobre a conduta do 
Senhor Siva, que abraçava a deusa Parvati sobre seu colo. Citraketu, 
todavia, criticou o Senhor Siva, e portanto, segundo o parecer de 
Parvati, ele deveria ser punido. 
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VERSO 14 
iR an | 
GARA: 5 O AA 1121 


nàyam arhati vaikuntha- 
pàda-mülopasarpanam 

sambhavita-matih stabdhah 
sadhubhih' paryupasitam 


na—náo; ayam—essa pessoa; arhati—merece; vaikuntha-pada- 
múla-upasarpanam—ter acesso ao refúgio dos pés de lótus do Senhor 
Visnu; sambhavita-matih—considerando-se altamente estimado; 
stabdhah—cínico; sadhubhih—pelas grandes pessoas santas; paryu- 
pasitam—adorado. 


TRADUÇÃO 
Essa pessoa tornou-se arrogante devido às suas conquistas, pen- 
sando: “Sou o melhor”. Ele não merece aproximar-se do refúgio 
dos pés de lótus do Senhor Visnu, que são adorados por todas as 


pessoas santas, pois ele não passa de um cínico que se julga muito 
importante. 


SIGNIFICADO 
O devoto que pensa que é muito avançado em serviço devocional 
passa a ser considerado arrogante e torna-se incapaz de merecer o 
refúgio dos pés de lótus do Senhor. Também aqui, a instrução do 
Senhor Caitanya vem a calhar: 


trnad api sunicena 
taror api sahisnuna 

amánina mánadena 
Ktrtantyah sada harih 


“É num estado mental humilde que se deve cantar o santo nome 
do Senhor, julgando-se inferior à palha na rua; deve-se ser mais to- 
lerante que uma árvore, desprovido de todo o senso de falso prestí- 
gio e deve-se estar pronto a oferecer todo o respeito aos outros: Neste 
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estado mental, pode-se cantar o santo nome do Senhor constantes 
mente.” A menos que-alguém seja manso e humilde, nào pode ser 
qualificado para sentar-se aos pés de lótus do Senhor: 


VERSO 15 


aa: tado Mig mfg zd d 
q eat ama y FR LA 


atah papiyasim yonim 
üsurim yahi durmate 

yatheha: bhüyo mahatürn 
na kartà putra kilbisam 


atah—portanto; páplyasim—pecaminosíssimo; yonim—ás espécies 
de vida; asurTm—demoníacas; yahi—vai; durmate—ó pessoa atre- 
vida; yathü—para que; ¿ha—neste mundo; bhüyah—novamente; 
mahatam—ás grandes personalidades; na—náo; karta—cometas; 
putra—meu querido filho; kilbisam—nenhuma ofensa. 


TRADUÇÃO 
ó pessoa atrevida, meu querido filho, nasce, então, numa baixa 
e pecaminosa família de demónios para que náo voltes a cometer 
tal ofensa contra as elevadas pessoas santas deste mundo. 


SIGNIFICADO 

Deve-se ter todo o cuidado de náo cometer ofensas aos pés de lótus 
dos vaisnavas, dos quais o Senhor Siva é o melhor. Enquanto ins- 
truía Srila Rúpa Gosvami, SH Caitanya Mahaprabhu descreveu que 
uma ofensa aos pés de lótus de um vaisnava era como hatr mãta, 
um elefante louco. Ao entrar num belo jardim, um elefante louco 
destrói todo o jardim. Do mesmo modo, alguém se torna'elefante 
louco quando comete ofensas aos pés de lótus de um vaisnava e, 
com isso, arruína toda a sua carreira espiritual. Portanto, deve-se 
tomar muito cuidado para não cometer ofensas aos pés de lótus de 
um vaisnava. 

A mãe Pãrvati estava certa ao punir Citraketu, pois Citraketu 
atrevidamente criticara o pai supremo, Mahãdeva, que é o pai das 
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entidades vivas que estào condicionadas dentro deste mundo mate- 
rial. A deusa Durgã é chamada de mãe, e o Senhor Siva é chamado 
de pai. O vaisnava puro deve cuidar bem de ocupar-se em seu dever 
específico, sem criticar os outros. Esta posição é a mais segura. Caso 
contrário, quando alguém gosta de criticar os outros, pode cometer 
grandes ofensas ao criticar um vaisnava. 

Porque não havia dúvidas de que ele era um vaisnava, Citraketu 
poderia ter ficado surpreso com o fato de Párvati havê-lo amaldi- 
çoado. Portanto, a deusa Parvati dirigiu-se a ele como putra, ou 

«filho. Todos somos filhos da mãe Durgá, mas ela não é uma mãe 
comum. Logo que há uma pequena discrepância no comportamento 
de um demônio, mãe Durgã imediatamente pune o demônio para 
que ele possa criar juízo. Isto o Senhor Krsna explica no Bhagavad- 
gità (7.14): 


daivr hy esa gunamayT 
mama maya duratyaya 

mam eva ye prapadyante 
müyàm etàm taranti te 


“Esta Minha energia divina, que consiste nos trés modos da nature- 
za material, é difícil galgá-la. Mas aqueles que se renderam a Mim 
podem transpó-la facilmente.” Render-se a Krsna significa render- 
se também a Seus devotos, pois só pode qualificar-se como servo 
de Krsna quem serve adequadamente a Seu devoto. Chadiya vaisnava- 
seva nistara payeche keba: sem servir a um devoto de Krsna, ninguém 
pode elevar-se à posição de servo do próprio Krsna. Portanto, mãe 
Pârvati falou a Citraketu exatamente como uma mãe que diz ao seu 
filho travesso: “Meu querido filho, estou te punindo para que nào 
voltes a fazer nada parecido com isto.” Esta tendência maternal de 
punir o filho encontra-se também em mãe Yasodã, que se'tornou 
a mãe da Suprema Personalidade de Deus. Mãe Yasoda puniu Krsna, 
amarrando-O e mostrando-Lhe uma vara. Assim, compete à mãe 
castigar seu amado filho, mesmo que este seja o Senhor Supremo. 
Deve-se entender que mãe Durgã estava certa ao punir Citraketu. 
Esta punição foi uma dádiva para Citraketu porque, após nascer 
como;o demônio Vrtrâsura, ele foi diretamente promovido a Vai- 
kuntha. 
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VERSO 16 


sara di pe or a LRI 


sri-suka uváca: 
evam saptas citraketur 
vimünàd avaruhya sah 
prasadayám ása satim 
mürdhnà namrena bhürata 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; evam—assim; Sap- 
tah—amaldicoado; citraketuh—rei Citraketu; vimanat—do seu ae- 
roplano; avaruhya—descendo; sah—ele; prasadayam asa—satisfez 
por completo; satim—Parvati; mârdhnã-—-com sua cabeça; namre- 
na—inclinada; bhárata—6 rei Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu; Meu querido rei Pariksit, logo 
que foi amaldiçoado por Párvati, Citraketu desceu do seu aeroplano, 
curvou-se perante ela com grande humildade e satisfê-la por completo. 


VERSO 17 


faria 
RRA RRE freira | 
Aa ra ARE fe ato 


citraketur uvãca 
pratigrhnámi te sapam 
ütmano. "Rjalinambike 
devair martyaya yat proktam 
pürva-distam hi tasya tat 


citraketuh uvaca—o rei Citraketu disse; pratigrhnami—aceito; te— 
tua; sapam—maldicáo; dimanah—minhas próprias; anjalina—com 
máos postas; ambike—ó máe; devaih—pelos semideuses; martyaya— 
a. um mortal; yaí—a qual; proktam—prescrita; parva-distam—fixada 
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anteriormente de acordo com os atos que se executaram no passado; 
hi—na verdade; tasya—dele; tat—isto. 


TRADUCAO 
Citraketu disse: Minha querida máe, eu, de máos postas, aceito 
a maldição lançada a mim. Não me importo com a maldição, pois 
a felicidade e a aflição são coisas que os semideuses nos dão como 
resultado de nossos feitos passados. 


SIGNIFICADO 

Como era devoto do Senhor, Citraketu não ficou nem um pouco 
abalado com a maldição imprecada por mãe Parvati. Ele sabia muito 
bem que, conforme ordenam os daiva-netra — autoridades superio- 
res, ou agentes da Suprema Personalidade de Deus —, cada qual 
sofre-ou desfruta os resultados de seus feitos passados. Ele estava 
ciente de que não cometera nenhuma ofensa aos pés de lótus do 
Senhor Siva ou da deusa Parvati, mesmo assim, fora punido, e isto 
significa que a punição lhe havia sido designada. Portanto, o rei não 
se:importou com isso. Por natureza, o devoto é tão manso e humilde 
que aceita qualquer condição de vida como bênção do Senhor. Tur 
te *nukamparh susamiksaminah (Bhãg. 10:14:8). O devoto sempre 
aceita como misericórdia do Senhor as punições que lhe são infligi- 
das por quem quer que seja.'Se alguém vive nesta plataforma, vê 
que todos os reveses que o assolam são devidos às suas más ações 
passadas, e portanto, jamais acusa alguém. Ao contrário, fica sempre 
mais apegado à Suprema Personalidade de Deus devido ao fato de 
purificar-se através do seu sofrimento. O sofrimento, portanto, 
também é um processo de purificação. 

A este respeito, Srila Visvanatha Cakravarti Thákura diz que a 
pessoa que desenvolveu consciéncia de Krsna e cuja vida resume-se 
a amar Krsna náo está mais sujeita ao sofrimento ou à felicidade 
decorrentes das leis do karma. Na verdade, ela está além do karma. 
O Brahma-samhita diz que karmani nirdahati kintu ca bhakti-bhajam: 
como aceitou o serviço devocional, o devoto está livre das reações 
de seu karma. Confirma este mesmo princípio o Bhagavad-gtta 
(14.26). Sa gunàn samatityaitan brahma-bhüyaya kalpate: quem está 
ocupado em serviço devocional já está livre das reações do seu karma 
material, e assim, pode imediatamente tornar-se brahma-bhata; ou 
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transcendental. No Srimad-Bhügavátam (1.2.21), também consta isto. 
Ksiyante casya karmáni: antes de alcancar a fase de amor, a pessoa 
torna-se livre de todas-as consegiiências do karma. 

O Senhor é muito bom e afetuoso para com Seus devotos, e por- 
tanto, qualquer que seja a situação, o devoto não está sujeito aos 
resultados do karma. O devoto nunca aspira aos planetas celestiais. 
Os planetas celestiais, a liberação eo inferno não são diferentes para 
o devoto, pois ele náo vé diferencas entre as diversas posições exis- 
tentes no mundo material. O devoto vive ansioso para retornar ao 
lar, retornar ao Supremo, onde deseja permanecer como associado 
do Senhor. Esta ambição torna-se cada vez mais intensa em seu co- 
ração, e portanto, ele não-se importa com as mudanças materiais 
que venham a ocorrer em sua vida. Srila; Visvanatha Cakravarti 
Thakura comenta que o fato de Maháraja Citraketu ter sido amal- 
dicoado por Párvati deve ser considerado misericórdia do Senhor. 
O'Senhor queria que Citraketu retornasse áo Supremo o mais breve 
possível, e portanto, acabaram-se todas as reações de seus atos 
passados: Agindo através do coração de Parvati, o Senhor, que 
está situado nos corações de-todos, amaldiçoou Citraketu a fim de 
exterminar todas as suas reações materiais. Assim, em sua próxima 
vida, Citraketu tornou-se Vrtrásura e voltou: ao lar, voltou ao 
Supremo. 


VERSO 18 


dimas aaa: | 
amada adn al aa all 


sdrhsüra-cakra etasmiri 
jantur ajñāna-mohitah 
bhramyan sukham ca duhkham ca 
bhunkte sarvatra sarvada 


sarhsãra-cakre—na rodada: existência material; etasmin—isto; 
jantuh—a entidade vivas ajfiâna-mohitah--estando confundida pela 
ignorância; bhramyan—vagando; sukham-— felicidade; ca—e; duh- 
kham-—aflicào; ca—também; bhunkté—ela se submete; sarvatra— 
em toda parte; sarvadd—sempre: 
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TRADUCAO 
Nudida pela ignorância, a entidade viva vagueia na floresta deste 
mundo material, e, em toda parte e em todas as épocas, desfruta 
da felicidade e submete-se à aflição resultantes de seus feitos passa- 
dos. [Portanto, minha querida mãe, nem tu nem eu devemos ser 
acusados deste incidente.] 


SIGNIFICADO 
Como confirma o Bhagavad-gitã (3.27): 


prakrteh kriyamànàni 
gunaih karmâni sarvasah 

ahankara-vimadhatma 
kartàham iti manyate 


**Confusa, a alma espiritual que está sob o influxo dos três modos 
da natureza material, julga-se autora de atividades que; de fato, são 
executadas pela natureza.” Na verdade, a alma condicionada está 
sob o completo controle da natureza material. Vagando de um lugar 
a outro — sempre e em toda parte — ela está sujeita aos resultados 
de suas atividades passadas. Isto é levado a efeito pelas leis da natu- 
reza, e há o tolo que pensa ser o autor, mas, na verdade, não o é. 
Para livrar-se do karma-cakra, a roda dos resultados impostos por 
seu karma, a pessoa deve adotar bhakti-mãrga — serviço devocio- 
nal, ou consciência de Krsna. Este é o único remédio. Sarva-dharmãn 
parityajya màm ekar saranam vraja. 


VERSO 19 


Area qe set rq ger it: 1 
weh semen smi GNO WOdtsll 


naivütmà na paras càpi 
kartà syàt sukha-duhkhayoh 
kartaram manyate ^trüjria 
ütmünam param eva ca 


na—nào; eva—na verdade; dtma—a alma espiritual; na—nem; 
parah—outrem (amigo ou inimigo); ca—também; api—na verdade; 
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kartā—o autor; syat—podem ser; sukha-duhkhayoh—da felicidade 
e da aflição; kartaram—o autor; manyate—considera; atra—em 
relação a isto; ajñah—uma pessoa que náo conhece a verdade dos 
fatos; atmánam—ela própria; param—outrem; eva—na. verdade; 
ca—também. 


TRADUÇÃO 
Neste mundo material, nem a própria entidade viva, nem as outras 
pessoas [os amigos ou os inimigos] são a causa da felicidade ou afli- 
ção materiais. Mas, devido à ignorância crassa, a entidade viva julga 
que ela e os outros são a causa. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra aja é muito significativa. No mundo ma- 
terial, todas as entidades vivas são ajfia, ignorantes, em diferentes 
graus de intensidade. Essa ignorância é muito reforçada pelo modo 
da ignorância apresentado pela natureza material. Portanto, através 
de seu caráter e comportamento, todos devem promover-se à fase 
de bondade, e então, pouco a pouco, chegar à plataforma transcen- 
dental, ou plataforma adhoksaja, na qual compreende tanto a sua 
posição quanto a posição dos outros. Tudo ocorre sob a superin- 
tendência da Suprema Personalidade de Deus. O processo pelo qual 
os resultados da ação são efetuados chama-se niyatam, sempre ativo. 


VERSO 20 


NATE Cana o ao ig | 
Earm A nE gdanio 


guna-pravāha etasmin 

kah sapah- ko nv anugrahah 
kah svargo narakah ko và 

kim sukharh duhkham eva vã 


guna-pravühe—na corrente dos modos da natureza material; etas- 
min—isto; kah—que; Sapah—uma maldicáo; kah—que; nu—na 
verdade; anugrahah—um favor; kah—que; svargah—elevacáo aos 
planetas celestiais; narakah—inferno; kah—que; vá—ou; kim—que; 
sukham—felicidade; duhkham—afligáo; eva—na verdade; vá—ou. 
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TRADUÇÃO 
Este mundo material parece as ondas de um rio que flui constan- 
temente. Portanto, que é maldição e que é favor? Que são planetas 
celestiais, e que são planetas infernais? Que vem a ser realmente fe- 
licidade e que realmente vem a ser aflição? Por que fluem constan- 
temente, nenhuma dessas ondas exerce efeito eterno. 


SIGNIFICADO 

Em uma canção, Srila Bhaktivinoda Thàkura afirma que (miche) 
mãyãra vase, yüccha bhese', khaccha habudubu, bhai: “Minhas que- 
ridas entidades vivas presentes dentro deste mundo material, por que 
estais sendo arrastadas pelas ondas dos modos da natureza mate- 
rial?” (Jiva) krsna-dasa, ei visvasa, karle ta” ara duhkha nai: “Se 
a entidade viva tentar entender què é servo eterno de Krsna, não 
mais haverá miséria reservada a ela.” Krgna quer que abandonemos 
todas as outras ocupações e nos rendamos a Ele. Se assim proceder- 
mos, onde agirão a causa e o efeito deste mundo material? Para a 
alma rendida, não existem fenômenos tais como causa e efeito. Com 
relação a isto, Srila Vivanatha Cakravarti Thákura diz que ser posto 
neste mundo material é como ser atirado numa mina de sal. Se 
alguém cai numa mina de sal, aonde quer que vá, saboreia apenas 
sal. Do mesmo modo, este mundo material é repleto-de misérias. 
A aparente felicidade temporária às vezes vista neste mundo também 
é miséria, mas quem está em ignorância não consegue entender isto. 
Esta é a verdadeira posição. Quando alguém volta à razão — quando 
se torna consciente de Krsna —., deixa de se interessar pelas várias 
condições existentes neste mundo material. Deixa de se interessar 
por felicidade ou aflição, por maldições ou favores, por planetas 
celestiais ou infernais. Não vê distinção entre nada disto. 


VERSO 21 
A AAA | 
aiii ga q fr: 11221 


ekah srjati bhütani 
bhagaván âtma-miyayã 

esa bandham ca moksam ca 
sukham duhkham. ca niskalah 
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ekah—uno; srjati—cria; bhíitani— diferentes categorias de entida- 
des vivas; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; dtma- 
mayaya—através de Suas poténcias pessoais; esdm—de todas as almas 
condicionadas; bandham—a vida condicionada; ca—e; moksam—a 
vida liberada; ca—também; sukham-—felicidade; duhkham-—aflição; 
ca—e; niskalah—nào Se deixando afetar pelas qualidades materiais. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus é uno. Não Se deixando afetar 
pelas condições do mundo material, Ele, através de Sua própria 
potência pessoal, cria todas as almas condicionadas. Como está con- 
taminada pela energia material, a entidade viva é posta em ignorân- 
cia, e assim, fica em diferentes condições de cativeiro, Às vezes, 
através do conhecimento, a entidade viva recebe liberação. Em 
sattva-guna e rajo-guna, ela está sujeita à felicidade e aflição. 


SIGNIFICADO 

Talvez alguém pergunte'por queias entidades vivas estão situadas 
em diferentes condições e quem determinou isto.A resposta é que, 
sem a ajuda de ninguém, a Suprema Personalidade de Deus estabe- 
leceu isto. O Senhor tem Suas próprias energias (parásya saktir 
vividhaiva srüyate), e uma delas, a saber, a energia externa, cria. o 
mundo material e os vários tipos de felicidade e aflição pelos quais 
passam as almas condicionadas sob a supervisão do Senhor. O 
mundo material consiste nos três modos da natureza material — 
sattva-guna, rajo-guna e tamo-guna. Através de sattva-guna, o Senhor 
mantém o mundo material; através de rajo-guna, Ele o cria; e, me- 
diante tamo-guna, Ele o aniquila. Depois que são criadas, as várias 
classes de entidades vivas ficam sujeitas à felicidade e à aflição de 
acordo com suas associações. Quando estão em sattva-guna, o modo 
da bondade, elas sentem felicidade; quando estão em rajo-guna, 
sentem-se aflitas; e, quando estão em tamo-guna, não têm idéia do 
que lhes compete fazer ou-do que é certo ou errado. 


VERSO 22 


* qu afeta: sia 
ama asa! 

















774 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 17 


seo ma. fra 
JÈ A W: FT ÅT: IRRI 


na tasya kaścid dayitah pratīpo 

na jñati-bandhur na paro na ca svah 
samasya sarvatra nirañjanasya 

sukhe na rügah kuta eva rosah 


na—náo; tasya—dEle (o Senhor Supremo); kascit—ninguém; 
dayitah—querido; pratipah—nào querido; na—nem; jAüti—parente; 
bandhuh—amigo; na—nem; parah—outro; na—nem; ca—também; 
Svah—próprio; samasya—que é equânime; sarvatra—em toda parte; 
nirafijanasya—que não Se deixa afetar pela natureza material; 
sukhe—na felicidade; na-—não; ragah—apego; kutah—de onde; 
eva—na verdade; rosah—ira. 


TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus é equânime para com todas 
as entidades vivas. Portanto, ninguém Lhe é muito querido, e ninguém 
é Seu grande inimigo; ninguém é Seu amigo, e ninguém é Seu pa- 
rente. Estando desapegado do mundo material, Ele não tem afeição 
pela aparente felicidade nem sente ojeriza à aparente aflição. Os dois 
termos, felicidade e aflição, são relativos. Uma vez que o Senhor 
é sempre feliz, não há possibilidade de a aflição influir sobre Ele. 


VERSO 23 


a aña um 
gear qa RRT | 
AA AA RA: 
Tú digas Ran 
tathàpi tac-chakti-visarga esam 
sukhaya duhkhaya hitahitaya 


bandhaya. moksaya ca mrtyu-janmanoh 
saririnâm samsrtaye "vakalpate 
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tathãpi—mesmo assim; tat-sakti—-da energia do Senhor; visargah-— 
a criacáo; esdm—dessas (almas condicionadas); sukhaya—para a fe- 
licidade; duhkhaya—para a aflicáo; hita-ahitaya—para o ganho e 
a perda; bandhaya—para o cativeiro; moksaya—para a liberagáo; 
ca—também; mrtyu—da morte; janmanoh—e nascimento; sartri- 
nàm-—de todos aqueles que aceitam corpos materiais; sarsrtaye— 
para a repetição; avakalpate-—age. 


TRADUÇÃO 
Embora não esteja apegado à nossa felicidade e aflição impostas 
pelo karma, e embora ninguém seja Seu inimigo ou favorito, o 
Senhor Supremo, por intermédio de Sua potência material, cria ati- 
vidades piedosas ou ímpias. Assim, para a continuação do modo 
de vida materialista, Ele cria felicidade e aflição, boa e má fortuna, 
cativeiro e liberação, nascimento e morte. 


SIGNIFICADO 

Embora tudo tenha na Suprema Personalidade de Deus o seu autor 
final, em Sua existência transcendental original Ele não é respon- 
sável pela felicidade ou aflição, nem pelo cativeiro ou liberação das 
almas condicionadas, mas isso deve-se aos resultados das ativi- 
dades fruitivas das entidades vivas que estão dentro deste mundo 
material, Pela ordem de um juiz, alguém é solto da cadeia, é outrem 
é aprisionado, mas o juiz não tem responsabilidade nisso, pois a 
aflição e felicidade dessas diferentes pessoas devem-se ás suas 
próprias atividades. Embora, em última análise, o governo seja a 
autoridade suprema, a justiça é administrada por setores do gover- 
no, e o governo não é responsável pelos julgamentos individuais. 
Portanto, o governo é igual com todos os cidadãos. Do mesmo 
modo, o Senhor Supremo é neutro com todos, mas, a bem da ma- 
nutenção da lei e da ordem, Seu governo supremo tem vários setores 
que controlam as atividades das entidades vivas. Outro exemplo dado 
a este respeito é que o lírio se abre ou se fecha devido à luz do sol, 
e assim, as abelhas desfrutam ou sofrem, mas a luz do sol nem o 
globo solar não são responsáveis pela felicidade ou infelicidade das 
abelhas. 
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VERSO 24 


aaa a aa al 
AA aa a aerea? añ RN 


atha prasadaye na tvàrn 
sapa-moksaya bhâmini 

yan manyase hy asadhúktam 
mama tat ksamyatàm sati 


atha—portanto; prasadaye—estou tentando satisfazer; na—nào; 
tvām—a ti; Sapa-moksáya—para me livrar de tua maldição; bhāmi- 
ni—ó pessoa iradíssima; yat—o qual; manyase—consideras; hi—na 
verdade; asadhu-uktam—comentário indevido; mama—meu; tat— 
isto; ksamyatám—que seja perdoado; sati—ó pessoa castíssima. 


TRADUÇÃO 
Ó mãe, agora estás desnecessariamente irada, porém, uma vez 
que toda a minha felicidade e aflição me são designadas de acordo 
com minhas atividades no passado, não peço para ser perdoado ou 
aliviado de tua maldição. Embora o que eu disse não esteja errado, 
por favor, que se perdoe tudo o que pensas estar errado. 


SIGNIFICADO 
Tendo pleno conhecimento de como os resultados do karma são 
conferidos pelas leis: da-natureza, Citraketu nào queria ficar livre 
da maldição de Párvati: Entretanto, ele quis satisfazê-la porque, 
embora seu'veredicto fosse consistente, ela estava insatisfeita com 
ele. Daí, Mahãraja Citraketu acabou“pedindo perdão a Parvati. 


VERSO 25 


qa sa 
A aa O PA | 
sm afa Ta: aa: RSN 


srr-suka uvaca 
iti prasadya girisau 
citraketur arindama 


Mae Parvati amaldicoa Citraketu 


Jjagama sva-vimânena 
pasyatoh smayatos tayoh 


srr-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; prasã- 
dya—após satisfazer; girisau—o Senhor Siva e sua esposa Parvati; 
citraketuh—o rei Citraketu; arim-dama-—ó rei Pariksit, que sempre 
és capaz de subjugar o inimigo; jagama-—foi embora; sva-vimânena— 
em seu próprio aeroplano; pasyatoh—estavam observando; smaya- 
toh—estavam sorrindo; fayoh—enquanto o Senhor Siva e Párvati. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami prosseguiu: Ó rei Pariksit, subjugador do 
inimigo, após satisfazer o Senhor Siva e sua esposa Parvati, Citra- 
ketu embarcou em seu aeroplano e partiu enquanto eles ficaram 
olhando, Ao perceberem que Citraketu, embora informado da mal- 
dição, não estava com medo, o Senhor Siva e Parvati sorriram e 
ficaram completamente atónitos com seu comportamento. 


VERSO 26 


aa el fa | 
aran q ARA RA 


tatas tu bhagaván rudro 
rudrânim idam abravit 

devarsi-daitya-siddhânam 
pürsadanüm ca srnvatàm 


tatah—depois disso; tu-—então; bhagavân—o poderosíssimo; 
rudrah—Senhor Siva; rudranim-—aà sua esposa Párvati; idam—isto; 
abravit—disse; devarsi—enquanto o grande sábio Nãrada; daitya—os 
demônios; siddhanam-—e os habitantes de Siddhaloka; que são hábeis 
em poder ióguico; parsadanam-—seus associados pessoais; ca—também; 
Srnvatàm—ouviam. 

TRADUCAO 

Depois disso, na presenca do grande sábio Nárada, dos demónios, 
dos habitantes de Siddhaloka, e de seus associados pessoais, o Senhor 
Siva, que é poderosíssimo, falou 4 sua esposa Párvati, enquanto 
todos eles ouviam. 
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VERSO 27 

AZ SAA 
E atento: | 
ATER aaa Ra ETA 113 


Srrrudra uvaca 
drstavaty asi susroni 
harer adbhuta-karmanah 
mahatmyam bhrtya-bhrtyânam 
nihsprhanârm mahatmanam 


sr-rudrah uvaca—o Senhor Siva disse; drstavatr asi— viste; susro- 
ni—ó bela Párvati; harei—da Suprema Personalidade de Deus; 
adbhuta-karmanah—cujos atos sáo maravilhosos; mahdtmyam—a 
grandeza; bhrtya-bhrtyanam-—dos servos dos servos; nihsprhanam— 
que nào ambicionam o gozo dos sentidos; mahatmanam-—grandes 
almas. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva disse: Minha querida e bela Parvati, viste a gran- 
deza dos vaisnavas? Sendo servos dos servos de Hari, a Suprema 
Personalidade de Deus, eles sào grandes almas e nào estáo interes- 
sados em nenhuma espécie de felicidade material. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Siva, esposo: de: Parvati, disse-Ihe: “Minha querida 
Parvati, tens belíssimos traços físicos. Decerto, és gloriosa. Mas não 
creio que possas competir com a beleza e a glória dos devotos que 
se tornaram servos dos servos da Suprema Personalidade de Deus.” 
É claro que o Senhor Siva sorria enquanto fazia esse gracejo com 
sua esposa, pois outros não podem falar dessa maneira. ““O Senhor 
Supremo”, continuou Siva, “sempre é sublime em Suas atividades, 
e aqui está outro exemplo de Sua maravilhosa influência sobre o rei 
Citraketu, Seu devoto. Vê só, embora tenhas amaldiçoado o rei, ele 
não ficou absolutamente témeroso ou ressentido. Pelo contrário, ele, 
julgando-se culpado, te prestou respeitos, chamou-te de mãe e aceitou 
tua maldição. Ele não fez nenhuma represália: Este é o excelente 
caráter do devoto. Tolerando mansamente tua maldição, ele na certa 
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sobressaiu à gloria de tua beleza e-ao teu poder de amaldicoá-lo. 
Posso julgar imparcialmente que este devoto, Citraketu, pelo simples 
fato de tornar-se um devoto puro do Senhor, derrotou a tie a tua 
excelência.” Como afirma Sri Caitanya Mahaprabhu, taror api sa- 
hisnuna. Assim como uma árvore, o devoto pode tolerar toda espé- 
cie de maldições e reveses em sua vida, Esta é a excelência do devoto, 
Indiretamente, o Senhor Siva proibiu Parvati dé cometer.o erro de 
amaldiçoar um devoto como Citraketu. Ele deu a entender que, em- 
bora ela fosse poderosa, o rei, sem precisar demonstrar nenhum 
poder, suplantou-a com sua tolerância. 


VERSO 28 


a Rregfã 


aeardafira: Ren 


nàüràyana-paràh sarve 
na kutascana bibhyati 

svargapavarga-narakesv 
api tulyartha-darsinah 


narayana-parah—devotos puros, que estão interessados apenas no 
serviço a Nárãyana, a Suprema Personalidade de Deus; sarve—todos; 
na—não; kutascana-—em parte alguma; bibhyati—sentem medo; 
svarga-—nos sistemas planetários superiores; apavarga—na libera- 
ção; narakesu—e no inferno; api—mesmo; tulya—igual; artha— 
valor; darsinah—os quais vêem. 


TRADUÇÃO 
Os devotos ocupados unicamente no serviço devocional a Nā- 
ràyana, a Suprema Personalidade de Deus, jamais temem alguma 
condição de vida. Para eles, os planetas celestiais, a liberação e os 
planetas infernais são a mesma coisa, pois tais devotos estão inte- 
ressados apenas no serviço ao Senhor. 


SIGNIFICADO 
Parvati naturalmente poderia ter perguntado como é que os de- 
votos tornam-se tão elevados. Portanto, este verso explica que eles 
são narayana-para, ou que estão sob a simples dependência de 
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Náràáyana: Eles nào se importam com os'reveses dà vida porque, 
no servico a Náráyana, aprenderam a tolerar todas as dificuldades 
que possam ocorrer. Não ligam ao fato de estarem no céu ou no 
inferno; mas simplesmente ocupam-se a serviço dó Senhor: Este é 
seu'primor de comportamento. Anukülyena krsnanustlanam: eles 
estão liberalmente ocupados a serviço do Senhor, e portanto, são 
excelentes. Usando a palavra bhrtya-bhriyanaâm, o Senhor Siva as- 
sinalou que, embora Citraketu tivesse dado um exemplo de tolerância 
é excelência, todos os devotos que, como servos eternos, refugiaram- 
se no Senhor, são gloriosos. Eles não têm anseios de serem: felizes 
através da promoção aos planetas celestiais, da liberação ou da uni- 
dade com o Brahman, a refulgência suprema. Esses benefícios não 


lhes cativam as mentes. Tudo o que eles querem é oferecer ao Senhor 
seus préstimos diretos. 


VERSO 29 


a Queira rra | 
ad qa aa NS TT q ISI 


dehinàm deha-samyogad 
dvandvantsvara-Iilaya 

sukham duhkham mrtir janma 
sapo "nugraha eva ca 


dehinam—de todos aqueles que aceitaram corpos materiais; deha- 
samyogat—devido ao contato com o corpo material; dvandvani— 
dualidades; i$vara-lilaya—pela vontade suprema do Senhor; su- 
kham_—+telicidade; duhkham_—infelicidade; mrtih=morte; janma— 


nascimento; sapah—maldicáo; anugrahah—favor; eva-decerto; 
ca—e. 


TRADUCAO 
Devido às ações da energia externa do Senhor Supremo, as enti- 
dades vivas estão condicionadas ao contato que estabelecem com 
os corpos materiais. As dualidades manifestas como felicidade e in- 
felicidade, nascimento e morte, maldições e favores, são subprodu- 
tos naturais deste contato que ocorre no mundo material. 
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SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gità, encontramos que mayüdhyaksena prakrtih süya- 
tesacarácaram: o mundo material funciona sob a orientacáo da deusa 
Durgã, a energia material do Senhor, mas ela age:sob a diregáo da 
Suprema Personalidade de Deus. O Brahina-sarihitã (5.44) também 
confirma isto: 


srsti-sthiti-pralaya-sâdhana-saktir eka 
chàüyeva yasya: bhuvanàni bibharti durgà 


Durgã — a deusa Parvati, a-esposa do Senhor Siva — é extrema- 
mente poderosa. De acordo com asua vontade, ela: pode criar, 
manter è aniquilar qualquer número de Universos, mas ela não age 
independentemente, pois tecebe ordens de Krsna, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Krsna é imparcial, mas, porque este mundo 
material é o mundo das dualidades, termos relativos, tais como feli- 
cidade e infelicidade, maldições e favores, são criados pelo desejo 
do Supremo. Aqueles que não são nãrâyana-para, devotos puros, 
vão sé sentir perturbados por essas dualidades do mundo material, 
ao passo que os devotos que estão simplesmente apegados a servir 
ao Senhor não ficam nem um pouquinho perturbados com elas. Por 
exemplo, em vinte e dois mercados públicos, Haridasa Thakura foi 
surrado com-um bastão, mas nunca ficou perturbado; muito pelo 
contrário, com um sorriso, ele tolerou a surra. Apesar das dualidades 
perturbadoras existentes no mundo material, os devotos não ficam 
absolutamente perturbados. Porque fixam- suas mentes nos pés de 
lótus do Senhor e concentram-se nos santos nomes do-Senhor, náo 
sentem as dores e prazeres aparentes, que são causados pelas duali- 
dades deste mundo material. 


VERSO 30 


afago ato aÃ 
queens fea RO ell 


aviveka-krtah pumso 
hy artha-bheda ivatmani 
guna-dosa-vikalpas ca 
bhid eva srajivat krtah 











782 Srimad-Bhagavatam [Canto 6, Cap. 17 


aviveka-krtah—feita em ignoráncia, sem análise criteriosa; pum- 
sah—da entidade viva; hi—na verdade; artha-bhedah—diferenciacào 
de valor; iva—como; dtmani—nela própria; guna-dosa—de virtude 
e de defeito; vikalpah—imaginagáo; ca—e; bhit—diferenca; eva— 
decerto; sraji—numa guirlanda; vat—como; krtah—feita. 


TRADUÇÃO 
Assim como alguém erroneamente considera uma guirlanda de 
flores como sendo uma serpente ou, ao sonhar, experimenta felici- 
dade e aflição, do mesmo modo, no mundo material, devido à falta 
de análise criteriosa, diferenciamos entre felicidade e infelicidade, 
considerando aquela boa e esta má. 


SIGNIFICADO 
Tanto a felicidade quanto a infelicidade do mundo material de 
dualidades sáo idéias erróneas. No Caitanya-caritâmrta (Antya 
4.176), afirma-se: 


"'dvaite"* bhadrübhadra-jRana, saba— “manodharma” 
“ei bhala, ei manda”, ei saba “bhrama” 


As distinções entre felicidade e infelicidade no mundo material de 
dualidades são meras invenções mentais, pois a aparente felicidade 
e infelicidade são de fato a mesma coisa. São como a felicidade e 
a infelicidade sentidas nos'sonhos. Adormecido, um homem cria'sua 
felicidade e infelicidade ao sonhar, embora elas não tenham exis- 
tência substancial. 

O outro exemplo dado neste verso é que, originalmente, uma guir- 
landa de flores é muito bela, mas, por engano, por falta de conheci- 
mento maduro, talvez alguém a considere uma serpente. Com relação 
a isto, há uma afirmação de Prabodhânanda Sarasvati: visvari pitrna- 
sukhayate. Todos no mundo material são afligidos pelas condições 
miseráveis, mas Srila Prabodhánanda Sarasvati diz que este mundo 
está repleto de felicidade. Como é isto possível? Ele responde: yat- 
karunya-kataksa-vaibhavavatam tar gauram eva stumah. É apenas 
devido à imotivada misericórdia de $ri Caitanya Mahâprabhu que 
o devoto aceita como felicidade a infelicidade deste mundo material. 
Através de Seu comportamento pessoal, Sri Caitanya Mahàprabhu 
mostrou que jamais Se sentiu infeliz, senão que vivia feliz, cantando 
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o mahã-mantra Hare Krsna. Todos devem seguir os passos de Sri 
Caitanya Maháprabhu e ocupar-se no canto constante do mahá- 
mantra — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare 
Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare. Entáo, ninguém jamais 
sentirá as agruras do mundo de dualidades. Em qualquer condição 
de vida, as pessoas seráo felizes se cantarem o santo nome do Senhor. 

Em sonhos, ás vezes, sentimos prazer comendo arroz doce e, 
outras vezes, sofremos como se um de nossos amados membros 
familiares tivesse morrido. Porque, quando estamos acordados, a 
mesma mente e o mesmo corpo existem no mesmo mundo material 
de dualidades, a aparente felicidade eiinfelicidade deste mundo não 
são coisas melhores que a falsa e superficial felicidade sentida nos 
sonhos. A mente é o veículo de conexão tanto com os sonhos quanto 
com a vigília, e tudo o que ela cria em termos de sankalpa e vikalpa, 
aceitação e rejeição, chama-se manodharma, ou invenção mental. 


VERSO 31 


mE amo RR ama | 
RNA RITA uat 


vasudeve bhagavati 

bhaktim udvahatàm nrnam 
Jfiâna-vairâgya-viryânam 

na hi kascid vyapasrayah 


vâsudeve—ao Senhor Vásudeva, Krsna; bhagavati—a Suprema 
Personalidade de Deus; bhaktim—amor e fé em serviço devocional; 
udvahatâm-—para aqueles que estão executando; arnám—homens; 
Jjfiâna-vairâgya-—do verdadeiro conhecimento e desapego; viryã- 
nãâm-—possuindo a força que avassala; na—náo; hi—na verdade; 
kascit—nada; vyapasrayah—como interesse ou refúgio. 


TRADUÇÃO 
As pessoas ocupadas em serviço devocional ao Senhor Vasudeva, 
Krsna, naturalmente têm conhecimento perfeito e são desapegadas 
deste mundo material. Portanto, esses devotos não estão interessa- 
dos na aparente felicidade ou infelicidade deste mundo. 
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SIGNIFICADO 
TTemos aqui a diferenca entre-um devoto e um filósofo que espe- 
cula sobre o tema transcendéncia. O devoto nào precisa cultivar co- 
nhecimento para entender a falsidade ou a existéncia temporária deste 
mundo material. Devido à sua imaculada devogáo a Vásudeva, este 
conhecimento e desapego automaticamente manifestam-se em sua 
pessoa. Como se confirma em outra passagem do Srimad-Bhagavatam 
(1.2.7): 
vasudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 
janayaty üsu vairügyam 
jfianam ca. yad ahaitukam 


Aquele que se ocupa no imaculado servico devocional a Vásudeva, 
Krsna, automaticamente passa a conhecer este mundo material, e 
portanto, naturalmente é desapegado. Este desapego é possível devido 
ao seu alto padráo de conhecimento. Através do cultivo de conheci- 
mento, o filósofo especulador tenta entender que este mundo mate- 
rial é falso, mas esta compreensão manifesta-se automaticamente 
na pessoa do devoto, sem que para isso elé precise empreender algum 
esforço adicional. Os filósofos mãyáváâdis podem ter muito orgulho 
de seu conhecimento circunstancial, porém, como não entendem Vā- 
sudeva (vasudevah sarvam iti), não sabem que o mundo de dualidades 
é uma mera manifestação da energia externa de Vasudeva. Portanto, 
a menos que os supostos jfânis refugiem-se em Vasudeva, seu co- 
nhecimento especulativo é imperfeito. Ye 'nye 'ravindaksa vimukta- 
máninah. Eles simplesmente pensam em livrarem-se da contaminação 
do mundo material, mas, porque não se refugiam nos pés de lótus 
de Vásudeva, seu conhecimento éimpuro. Quando eles realmente 
tornarem-se puros, render-se-ão aos pés de lótus de Vasudeva. Por- 
tanto, a Verdade Absoluta é mais fácil de ser compreendida por um 
devoto do que pelos jfiânis que simplesmente especulam para entender 
Vasudeva. No verso que vem em seguida, o Senhor Siva corrobora 
essa afirmação. 
VERSO 32 


mufa a qua 
A UA A nd 
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naham virifico na kumara-nãradau 

na brahma-putra munayah suresah 
vidàma yasyehitam amsakamsaka 

na tat-svarüpam prthag-I$a-müninah 


na—não; aham--eu (Senhor Siva); viriricah-—Senhor Brahma; 
na—nem; kumãra—os Asvini-kumãras; naradau-—o grande santo 
Nárada; na—nem; brahma-putrah—os filhos do Senhor Brahmã; 
munayah—grandes pessoas santas; sura-ISah—todos os grandes se- 
mideuses; vidama—conhecemos; yasya—de quem; Thitam—ativi- 
dade; amsaka-amsakah—aqueles que sáo partes das partes; na— 
nào; tat—Sua; sva-rüpam--verdadeira personalidade; prthak—em 
'a—governantes; màninah—Qque nos consideramos como 


TRADUCAO 
Nem eu [o Senhor Sival, mem Brahmã, nem os Asvini-kumáras, 
nem Nárada nem os outros grandes sábios que são filhos de Brahma, 
e tampouco os semideuses podemos entender os passatempos e a per- 
sonalidade do Senhor Supremo. Embora sejamos partes do Senhor 
Supremo, consideramo-nos controladores que agem em separado, 
independentes, e assim, não podemos entender Sua identidade. 


SIGNIFICADO 
O Brahma-samhità (5.33) afirma: 


advaitam acyutam anâdim ananta-rüpam 
üdyam purüna-purusam nava-yauvanam ca 

vedesu durlabham: adurlabham atma-bhaktau 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 


**Adoro Govinda, a Suprema Personalidade de Deus, que é a pessoa 
original. Ele é absoluto, infalível e sem começo, e, embora expanda- 
Se em ilimitadas formas, ainda ássim, permanece a mesma pessoa 
original, o mais velho, que sempre parece um jovem viçoso. As eter- 
nas, bem-aventuradas, oniscientes formas do Senhor não podem ser 
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compreendidas nem mesmo pelos melhores eruditos védicos, mas 
sempre se manifestam aos devotos puros e imaculados.”” O Senhor 
Siva coloca-sé'na posição de não-devoto, ou seja, de alguém que 
não pode compreender a identidade do Senhor Supremo. O Senhor, 
sendo ananta, tem um ilimitado número de formas. Portanto, como 
é possível que um homem comum e ordinário O entenda? O Senhor 
Siva, evidentemente, é muito superior aos seres humanos comuns, 
mas é incapaz de entender a Suprema Personalidade de Deus. O 
Senhor Siva não está incluído entre as entidades vivas comuns, tam- 
pouco está na categoria do Senhor Visnu. Ele situa-se entre o Senhor 
Visnu e a entidade viva comum. 


VERSO 33 


at fa a a ds am 1 
Ra ae naan 


na hy asyästi priyah kaścin 
napriyah svah paro 'pi va 

atmaivat sarva-bhatânam 
sarva-bhúta-priyo harih 


na—náo; hina verdade; asya-—pelo Senhor; asti—existe; priyah— 
muito querido; .kascit—ninguém; -na—nem;: apriyah—preterido; 
svah—próprio; .parah—outro;- api—mesmo; và—ou; àtmatvat— 
porque é a alma das almas; sarva-bhatanam—de todas as entidades 
vivas; sarva-bhüta—de todos os seres vivos; priyah—muito, muito 
querido; harih—Senhor Hari. 


TRADUÇÃO 
Ele não vê ninguém como muito querido e ninguém como inimi- 
go. Ele não tem ninguém como Seu próprio parente, e tampouco 
alguém Lhe é alheio. Ele realmente é a alma das almas de todas as 
entidades vivas. Assim, Ele é o amigo auspicioso de todos os seres 
vivos.e é muito íntimo e amado de todos eles. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus, sob Seu segundo aspecto, é 
a Superalma de todas as entidades vivas. Assim como:o próprio eu 
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individual é extremamente querido, o Supereu do eu é ainda mais 
querido. Ninguém pode ser inimigo do cordial Supereu, que éequá- 
nime-para com todos. As relações de afeição ou inimizade entre o 
Senhor Supremo e os seres vivos devem-se à intervenção da energia 
ilusória. Porque os três modos da natureza material interpóem-se 
entre o Senhor e os seres vivos, surgem essas diferentes relações. Na 
verdade, em sua condição pura, à entidade viva é sempre muito che- 
gada ao Senhor e muito querida dEle, e o Senhor é querido dela. 
Parcialidade ou inimizade estão fora de cogitação. 


VERSOS 34—35 


qup ari amar: ünüsqu 

dit ves gel M Mofa TT 
qum feri ami: Y HET | 

E E] 


tasya câyam maha-bhagas 
citraketuh privo “nugah 
sarvatra sama-drk santo 
hy aham caivücyuta-priyah 


tasmãn na vismayah karyah 
purusesu mahatmasu 

mahapurusa-bhaktesu 
santesu sama-darsisu 


tasya—dEle (o Senhor); ca—e; ayam—esse; maha-bhagah—o afor- 
tunadíssimo; citraketuh—rei Citraketu; priyah—querido; anugah— 
servo muito obediente; sarvatra=em toda parte; sama-drk—vé com 
igualdade; santah—muito pacífico; hi=na verdade; aham—eu; ca— 
também; eva—decerto; ucyuta-privah—muito querido do Senhor 
Krsna, que nunca falha; tasmat—portanto; na—não; vismayah— 
espanto; karyah-—ante o que será feito; purusesu-—entre pessoas; 
maha-atmasu—que sáo almas excelentes; maha-purusa-bhaktesu— 
devotos do Senhor Visnu; santesu—pacíficos; sama-darsisu—iguais 
com todos. 
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TRADUÇÃO 
Esse magnânimo Citraketu é um devoto querido do Senhor. Ele 
é equânime com todas as entidades vivas eestá livre do apego e do 
ódio. Do mesmo modo, também sou muito querido do Senhor 
Naráyana. Portanto, ninguém deve se admirar de ver as atividades 
dos mais exímios devotos de Naráyana, pois eles estão livres do apego 
e da inveja. Eles são sempre pacíficos, e são iguais com todos. 


SIGNIFICADO 
Está dito que vaisnavera kriva, mudra vijñeha na bujhaya: ninguém 
deve espantar-se de ver as atividades dos sublimes vais: 
dos. Assim como ninguém deve confundir-se com as at 
Suprema Personalidade de Deus, também não deve confundir-se com 
as atividades de Seus devotos. Tanto o Senhor quanto Seus devotos 
são liberados. Eles estão na mesma plataforma, e à única diferença 
é que o Senhor é o mestre e os devotos são os servos. Qualitativa- 
mente, eles são a mesma coisa. No Bhagavad-gita (9.29), o Senhor 
diz: 
Samo "harh sarva-bhütegu 
na me dvesyo "sti na priyah 
ye bhajanti tu mam bhaktya 
mayi te tesu.capy.aham 


“Não invejo ninguém, nem tenho parcialidade por ninguém. Sou 
igual com todos. Mas todo aquele que Me preste serviço com devo- 
ção é um amigo, está em Mim, e sou seu amigo também.” Através 
desta afirmação falada pela Suprema Personalidade de Deus, fica 
bem claro que os devotos do Senhor sempre são extremamente que- 
ridos dEle. Com efeito, o Senhor Siva disse a Parvati: “Tanto Citra- 
ketu quanto eu somos sempre muito queridos do Senhor Supremo. 
Em outras palavras, como servos do Senhor, tanto ele quanto eu 
estamos no mesmo nível. Somos sempre amigos, e, às vezes, entre 
nós, gostamos de dizer palavras engraçadas. Quando Citraketu riu 
alto por causa do meu comportamento, ele assim procedeu em termos 
amigáveis, e portanto, náo havia razáo para amaldicoá-lo." Logo, 
o Senhor Siva tentava convencer sua esposa Párvati de que sua mal- 
dição contra Citraketu não fora muito sensata. 

Eis a diferença entre macho e fêmea que existe mesmo nos esta- 
dos superiores de vida — de fato, mesmo entre o Senhor Siva e sua 
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esposa. O Senhor Siva pôde entender Citraketu muito bem, mas 
Parvati não pôde. Assim, mesmo nos status superiores de vida, existe 
diferença entre a compreensão atingida por um homem e a compreen- 
são manifesta por uma mulher. Pode-se dizer explicitamente-que a 
compreensão a que uma mulher chega sempre é inferior àquela:a 
que um homem chega. Nos países ocidentais, existe agora uma agita- 
ção no sentido de que o homem & a mulher sejam considerados iguais, 
porém, de acordo com este verso, parece que a mulher sempre é 
menos inteligente que o homem. 

Está claro que Citraketu quis criticar o comportamento de seu 
amigo, o Senhor Siva, porque este, sentado, tinha sua esposa ao colo. 
Depois, também, o Senhor Siva quis criticar /Citraketu por, exter- 
namente, arvorar-se em grande devoto enquanto estava interessado 
em desfrutar com as mulheres Vidyadhari. Tudo isso eram brin- 
cadeiras amistosas; não havia nada de sério para que Citraketu 
chegasse ao ponto de ser amaldiçoado por Parvati. Ao ouvir as ins- 
truções do Senhor Siva, Paryatideve ter ficado muito envergonhada 
de ter lançado sobre Citraketu a maldição segundo a qual ele deveria 
tornar-se um demônio. A mãe Párvati não pôde apreciar a posição 
de Citraketu, e por isso, amaldiçoou-o, porém, quando compreen- 
deu as instruções do Senhor Siva, sentiu-se envergonhada. 


VERSO 36 


a SAS 


A garra Arama 1 
ar a A rafa (351 


sri-suka uvãca 
iti $rutva bhagavatah 
sivasyomabhibhasitam 
babhüva sànta-dhi ràjan 
devi vigata-vismayã 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; iti—assim; śrutvā— 
ouvindo; bhagavatah—do poderosíssimo semideus; sivasya—do 
Senhor Siva; uma-—Parvatiy abhibhasitam— instrução; babhiiva— 
tornou-se; Santa-dhih—muito pacífica; rajan-—ó rei Pariksit; devi—a 
deusa; vigata-vismaya-—livre do espanto. 
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n TRADUCAO 

Sri Sukadeva Gosvàmi disse: Ó rei, após ouvir estas palavras do 
seu esposo, a semideusa [Umã, a esposa do Senhor Siva] deixou de 
ficar espantada com o comportamento do rei Citraketu e fixou-se 
em inteligência. 


SIGNIFICADO 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura assinala que a palavra sânta- 
dhth significa sviya-pitrva-svabhava-smriya. Ao lembrar-se de que 
amaldiçoara Citraketu, Parvati ficou muitíssimo envergonhada e 
cobriu seu rosto com a orla de seu sari, admitindo que estava errada 
ao amaldiçoar Citraketu. 


VERSO 37 
E oa 
mia aR NATRIO 


iti bhāgavato devyāh 
pratisaptum alantamah 

mürdhnü sa jagrhe sapam 
etàvat südhu-laksanam 


iti—assim; bhagavatah—o elevadíssimo devoto; devyah—de Pár- 
vati; pratisaptum—de fazer uma represália; alantamah—capaz em 
todos os aspectos; mirdhna-—com sua cabeca; sah—ele (Citraketu); 
jagrhe—aceitou; sapam—a maldigáo; efdvat—esse tanto; sadhu- 
laksanam—a característica de um devoto. 


TRADUÇÃO 
O grande devoto Citraketu era tão poderoso que, se quisesse, tinha 
como revidar a maldição lançada por mãe Parvati, porém, ao invés 
de tomar essa atitude, ele, mui humildemente aceitou a maldição 
e curvou sua cabeça diante do Senhor Siva e da esposa deste. Isso 
deve ser muito apreciado como comportamento vaisnava exemplar. 


SIGNIFICADO 
Ao ser instruída pelo Senhor Siva, mãe Parvati pôde entender que 
cometera um erro ao amaldiçoar Citraketu. O rei Citraketu tinha 
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tão-elevado caráter que, apesar de ser erradamente amaldiçoado por 
Parvati, desceu logo de seu aeroplano e curvou sua cabeça diante 
da mãe, aceitando a maldição que ela imprecara. Isto já foi explica- 
do; náarayana-parah sarve na kutascana bibhyati. Citraketu, esporti- 
vamente, sentia que, uma 'vez que 'a mãe queria amaldiçoá-lo, ele 
poderia aceitar essa maldição só para agradá-la. Isto chama-se sadhu- 
laksanam, a característica de um sadhu, ow devoto: Como explica 
Sri Caitanya Mahaprabhuy mad api sunicena taror api sahisnuna. 
O devoto sempre deve ser muito manso e humilde e deve oferecer 
todo o respeito aos outros, em especial, aos superiores. Estando pros 
tegido pela Suprema: Personalidade de Deus, o devoto sempre é 
poderoso, mas não deseja ficar mostrando seu poder desnecessaria- 
mente. Entretanto, quando tem algum poder, uma pessoa menos 
inteligente quer usá-lo a troco de gozo dos sentidos, Este comporta- 
mento não é de devoto. 


VERSO 38 


ad eat fait edt a | 
a aña aiaa: 113011 


jajne tvastur daksinügnau 
dànavim yonim àsritah 

vrtra ity abhivikhyato 
jñana-vijñana-samyutah 


jajñe—nasceu; tvastuh—do bráhmana conhecido:como Tvastá; 
daksina-agnau—no sacrifício de fogo conhecido como daksinâgni; 
danavim—demoníaca; yonim=—espécies de vida; asritah—refugiando- 
se em; vrtrah—Vrtra; iti=assim; abhivikhyatah—célebre; jnana- 
vijfiana-samyutah—plenamente equipado com conhecimento trans- 
cendental e com o método de aplicacao prática desse conhecimento. 


TRADUCAO 
Sendo amaldiçoado pela màe Durgà [Bhavàni, a esposa do Senhor 
Siva], esse mesmo Citraketu nasceu numa das espécies de vida de- 
moníaca. Embora ainda plenamente equipado com conhecimento 
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transcendental e com o método de aplicação prática desse conheci- 
mento, ele apareceu como um demônio; surgindo no sacrificio de 
fogo executado por Tvastà, e assim tornou-se 0 famoso Vrtrásura. 


SIGNIFICADO 
De um modo geral, a palavra yoni refere-se a jati — família, grupo 
ou espécie. Embora Vrtrâsura tivesse aparecido em família de de- 
mónios, afirma-se claramente que, mesmo assim, ele não perdera 
seu conhecimento acerca da vida espiritual. Jñana-vijñana-samyutah: 
seu conhecimento espiritual-e a aplicação prática desse conhecimento 
não se esvaíram. Portanto, afirma-se que, apesar de uma queda cir- 

cunstancial; o devoto não sai perdendo. 


yatra kya vabhadram abhnd amusya kim 
ko vartha apto "bhajatam sva-dharmatah 
(Bhàg. 1.5.17) 


Tendo alguém avançado em serviço devocional, nada há que o faça 
perder seus dotes espirituais. Ele-sempre continua seu avanço espi- 


ritual. Confirma isto o Bhagavad-gitã. Mesmo que venha a cair, o 
bhakti-yogT nasce em família rica:ou em família de brâhmanas, na 
qual volta às atividades devocionais no mesmo ponto em que parou. 
Embora fosse conhecido como asura, ou demônio, Vrtrásura nào 
perdeu sua consciência de Krsna ou serviço devocional. 


VERSO 39 


e a qfigeaf | 
PAGANA OT AA 113 


etat te sarvam ükhyatam 

yan mam tva pariprechasi 
vrtrasyásura-játes ca 

küranam bhagavan-mateh 


etat—isto; te—a ti; sarvam—tudo; akhyatam—expliquei; yat—o 
que; màm-—a mim; tvam—tu; pariprcchasi—perguntaste; vrtrasya— 
de Vrtrásura; asura-jateh=cujo nascimento ocorreu numa das es- 
pécies de asuras; ca—e; karanam—a causa; bhagavat-mateh—da ele- 
vada inteligência em consciência de Krsna. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, perguntaste-me como foi que Vrtrã- 
sura, um grande devoto, nasceu em família demoníaca. Assim, tentei 
explicar-te tudo o que diz respeito a isto. 


VERSO 40 
Rara. qe. Aa | 
A AAA o ll 


itihàsam imam punyam 
citraketor mahatmanah 

mahatmyamñ visnu-bhaktünüm 
srutva bandhad vimucyate 


itihasam—história; imam-—esta; punyam—muito piedosa; citra- 
ketoh—de Citraketu; maha-armanah-—o devoto sublime; mahat- 
myam-—contendo a glória; visnu-bhaktânam—dos devotos de Visnu; 
sSrutva—ouvindo; bandhat-—do cativeiro ou da vida material condi- 
cionada; vimucyate—livra-se; 


TRADUCAO 
Citraketu era um grande devoto [mahátma]. Se alguém ouve um 
deyoto puro narrar esta história de Citraketu, o ouvinte também 
livra-se da vida condicionada à existência material. 


SIGNIFICADO 

Os episódios históricos contidos nos Purânas, tais como a histó- 
ria de Citraketu explicada no Bhãgavata Purânia, às vezes causam 
confusão nos leigos, ou não-devotos. Portanto, Sukadeva-Gosvâmi 
aconselhou que dever-se-ia procurar um devoto para ouvi-lo narrar 
a história de Citraketu. Tudo o que diz respeito ao serviço devocio- 
nal ou às características do Senhor e Seus devotos deve ser ouvido 
da boca de um devoto, e não de um recitador profissional. Nesta 
passagem, aconselha-se isto; O secretário de Sri Caitanya Mahã- 
prabhu também aconselhou que: quem deseja-aprender a história do 
Srimad-Bhagavatam deve ouvir a: narração feita pelo devoto: yaha, 
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bhagavata pada vaisnavera sthane. Ninguém deve ouvir as afirma- 
ções do Srimad-Bhagavatam serem 'transmitidads por recitadores 
profissionais, pois nesse caso, elas não surtirão efeito. Citando o 
Padma Purāna, Sri Sanátana Gosvámi proíbe-nos estritamente de 
ouvir as atividades do Senhor e Seus devotos sendo narradas pelos 
náo-devotos: 


avaisnava-mukhodgrrnari 
pütam hari-kathâmrtam 

Sravanam naiva kartavyam 
sarpocchistam yathà payah 


**Da boca de um nào-vaisnava, nào se deve ouvir nada sobre Krsna. 
O leite tocado pelos lábios de uma serpente tem efeitos venenosos; 
do mesmo modo, as palavras sobre Krsna proferidas por um pseudo- 
vaisnava sáo sempre venenosas,'" A pessoa deve ser um devoto au- 
téntico, e então, poderá pregar e incutir aos seus ouvintes o serviço 
devocional. 


VERSO 41 


Y ASTON AGU ARMA: qq | 
ad aa aa en 


ya etat prátar utthaya 
sraddhaya vag-yatah pathet 
itihasam harim smrtvà 
sa yàti paramàm gatim 


yah-—qualquer pessoa que; etat-—isto; pratah—de manhã cedinho; 
utthaya—levantando-se; Sraddhayã--com fé; vak-yatah—contro- 
lando a mente e as palavras; pathet—pode ler; ¡tihasam—história; 
harim—o Senhor Supremo; smrtva—lembrando-se de; sah—essa 
pessoa; yati—vai; paramám gatim—de volta ao lar; de volta ao 
Supremo. 


TRADUCAO 
Aquele que se levanta de manhã bem cedo e recita esta história 
de Citraketu, controlando suas palavras e sua mente e lembrando-se 
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da Suprema Personalidade de Deus, não terá dificuldade de regressar 
ao lar, de regressar ao Supremo. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“Mae Párvatí amaldicoa Citraketu. '* 





CAPÍTULO DEZOITO 


Diti faz o voto de matar o rei Indra 


Este capítulo narra a história de Diti, a esposa de Kasyapa, e como 
ela fez o voto de ter um filho que matasse o rei Indra. Descreve, 
também, como Indra tentou frustrar-lhe o plano, cortando em pe- 
daços O filho que estava dentro do ventre dela. 

Em relação a Tvastã e seus descendentes, descreve-se a dinastia 
dos Adityas (filhos de Aditi) e de outros semideuses. Prsni, a esposa 
de Savitã, o quinto filho de Aditi, teve três filhas — Sávitri, Vyáhrti 
e Trayi — e filhos muito insignes, chamados Agnihotra, Pasu, Soma, 
Caturmásya e os cinco Mahayajñas. Siddhi, a esposa de Bhaga, teve 
três filhos, chamados Mahima, Vibhue Prabhu, etambém teve uma 
filha, cujo nome era Agi. Dhatã teve quatro esposas — Kuhú, Sini- 
vali, Rakã e Anumati —, que tiveram quatro filhos, chamados 
Sayam, Darsa, Pratah e Púrnamása, respectivamente. Kriyá, a es- 
posa de Vidhatá, deu à luz os cinco Purisyas, que sáo os represen- 
tantes das cinco classes de deuses do fogo. Bhrgu, o filho nascido 
da mente de Brahmá, voltoua nascer de Carsani, a esposa de Varuna, 
e o grande sábio Valmiki apareceu do sémen de Varuna. Agastya 
e Vasistha foram dois filhos de Varuna e Mitra. Ao verem a beleza 
de Urvasi, Mitra e Varuna ejacularam, guardando o sêmen num pote 
de barro. Daquele pote, surgiram Agastya e Vasistha. Mitra teve uma 
esposa chamada Revati, que deu à luz trés filhos — Utsarga, Arista 
e Pippala. Aditi teve doze filhos, dos quais Indra era o décimo pri- 
meiro. A esposa de Indra chamava-se Paulomi (Sacidevi). Ela deu 
à luz três filhos — Jayanta, Rsabha e Midhusa. Através de Seus 
próprios poderes; a Suprema Personalidade de Deus apareceu como 
Vamanadeva. De Sua esposa, cujo nome era Kirti, apareceu um filho 
chamado Brhatsloka. O primeiro filho de Brhat$loka era conhecido 
como Saubhaga. Esta é uma descrição dos filhos de Aditi: No Oitavo 
Canto é apresentada uma descrição de Aditya Urukrama, que é uma 
encarnação da Suprema Personalidade de Deus. 
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Neste capítulo, descrevem-se, também, os demónios nascidos de 
Diti. Na dinastia de Diti apareceu o grande devoto santo Prahláda 
e, também, Bali, neto de Prahlada: Hiranyakasipu e Hiranyáksa 
foram os primeiros filhos de Diti. Hiranyakasipu e sua esposa, cujo 
nome era Kayâdhu, tiveram quatro filhos — Samhlàda, Anuhláda, 
Hláda e Prahlada; Tiveram, também, 'úma filha,:cujo nome era 
Simhikã. Em associação com o demônio Vipracit, Simhika gerou 
um filho chamado Ráhu, cuja cabeça foi decepada pela Suprema 
Personalidade de Deus. Krti, a esposa de Sarhlada, gerou um filho 
chamado: Raiicajana, A esposa de Hlada, cujo nome era Dhamani, 
deu à luz dois filhos — Vatapi e TIvala, llvala pôs Vatâpi sob.a forma 
de-carneiro, e deu-o a Agastya, para servir-lhe de alimento, No ventre 
de sua esposa Súryá, Anuhláda gerou dois filhos, chamados Baskala 
e Mahisa, O filho de Prahlada era conhecido como Virocana, e seu 
neto era conhecido como Bali Maharaja, que teve-cem-filhos, dos 
quais Bâna era o mais velho. 

“Após descrever-a dinastia dos: Adityas e dos outros semideuses, 
Sukadeva' Gosvâmi passa a descrever os filhos de Diti conhecidos 
como Maruts e como eles foram elevados à posição de semideuses. 
Com o simples propósito de ajudar Indra, o Senhor Visnu matara 
Hiranyáksa e Hiranyakasipu; Devido a isto, Diti ficou com muita 
inveja e desejou ardentemente-ter um filho; que pudesse matar 
Indra. Com seuserviço, ela encantou Kasyapa Muni, a quem pediu 
um portentoso filho que fosse capaz de concretizar este seu desejo; 
Prevalecendo- o preceito védico, segundo! o: qual vidvarsam api 
karsati, Ka$yapa Muni deixou-se seduzir: por sua bela esposa e 
prometeu satisfazer-lhe qualquer pedido: Quando, entretanto, ela 
pediuum filho que fosse capaz de matar Indra, ele artependeu-se, 
e aconselhou “sua' esposa Diti-aseguir-as cerimônias ritualísticas 
vaisnavas para purificar-se. Quando Diti, seguindo as instruções de 
Kasyapa, passou «a ocupar-se em «servico devocional; Indra des- 
cobriti 'suas intenções, e começou a observar todas as suas ativi- 
dades: Certo dia, Indra teve -a' oportunidade de ver que ela se 
desviou do-serviço devocional. Portanto, entrou em 'seu ventre e 
cortou-lhe o" filho, que: ficou reduzido a quarenta e nove-frag- 
mentos: Dessa maneira, os quarenta e nove tipos de ar, conhecidos 
como Maruts, apareceram, porém, porque Diti-havia executado as 
cerimônias ritualísticas vaisnavas, «todos «os filhos tornaram-se 
vaisnavas. 


Diti faz o voto de matar o rei Indra 


VERSO 1 


AIA INI 
gira ae afia: Ri gA a 1 
aA Ta Ai gaiei a l e N 


srī-suka uvāca 
prśnis tu patnī savituh 
savitriii vyahrtim. trayim 
agnihotram pasum somam 
caturmasyam mahãa-makhan 


srr-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; prsnih—P' 
entáo; patni—esposa; savituh—de Savita; savitrim—Sàvitri; vyahr- 
tim—Vyáhrti; trayim—Trayt; agnihotram—Agnihotra; pasum— 
Pasu; somam—Soma; cáturmasyam—Caturmásya; maha-makhan— 
os cinco Mahayajñas, 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvámi disse: Próni, que era a esposa de Savita, 
o quinto dos doze filhos de Aditi, deu à luz três filhas — Savitri, 
Vyahrti e Trayi — e os filhos chamados Agnihotra, Pasu, Soma, 
Caturmasya e os cinco Mahayajñas. 


VERSO 2 


fa ata afai i a 
a a Fet mea JAT D 3 1 


siddhir bhagasya bharyanga 
mahimãnarh vibhum prabhum 
asisam ca varâroham 
kanyãm prüsüta suvratàm 


siddhih—Siddhi; bhagasya—de Bhaga; bhüryà—a esposa; anga— 
meu querido rei; mahimünam-—Mahimà; vibhum—Nibhu; pra- 
bhum—Prabhu; asisam—Asi; ca—e; vararoham—muito bela; ka- 
nyam—filha; prastlta—gerou; su-vratam—yirtuosa. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei, Siddhi, que era a esposa de Bhaga, o sexto filho de Aditi, 
gerou três filhos, chamados Mahima, Vibhu e Prabhu, e uma filha 
extremamente bela, cujo nome era Agi. 


VERSOS 3—4 


da RA E ARA t 
ani giaa ATA D 3 
pila gears faerat mee: 1 
Na a sr: gas d 9 I 


dhütuh kuhüh-sinrvalr 
raka canumatis tathà 

sayam darsam atha prâtah 
pürnamásam anukramàt 


agnin purisyan adhatta 
kriyayam samanantarah 
carsant varunasyasid 
Vasyam jato bhrguh punah 


dhatuh—de Dhatã; kuhah-—Kuhú; sinivali—Sinivali; raka—Raka; 
ca—e; anumatih—Anumati; tatha—também; sáyam—Sáyam; dar- 
sam—Daría; atha—também; pratah—Prátah; parnamasam—Púr- 
namása; anukramat—respectivamente; agnin—deuses do fogo; 
purisyan—chamados de Purisyas; adhatta—gerou; kriyayam—em 
Kriya; samanantarah—o filho seguinte, Vidhatã;carsani—Carsani; 
varunasya—de Varuna; asit—foi; yasyüm—em quem; jatah—nasceu; 
bhrguh—Bhrgu; punah—novamente. 


TRADUÇÃO 
Dhata, o sétimo filho de Aditi, teve quatro esposas, chamadas 
Kuhü, Sinivali, Rakà e Anumati. Essas esposas geraram quatro 
filhos, chamados Sayam, Darsa, Pratah e Pūrnamāsa, respectiva- 
mente. A esposa de Vidháta, o oitavo filho de Aditi, chamava-se 
Kriya. Vidhata fecundou-a, e, com isso, ela gerou os cinco deuses 
do fogo, chamados Purisyas. A esposa de Varura, o nono filho de 
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Aditi, chamava-se Carsani. Bhrgu, o filho de Brahmã, voltou a 
nascer no ventre dela, 


VERSO 5 


So sl 
ama a RR NA 


valmikis. ca maha-yogT 
valmikad abhavat kila 

agastyas ca vasisthas ca 
mitrã-varunayor rsT 


valmikih—Valmiki; ca—e; maha-yogi—o grande mistico; val- 
mikat—de um formigueiro; abhavat—nasceu; kila—na verdade; 
agastyah—Agastya; ca—e; vasisthah—Vasistha; ca—também; mitra- 
varunayoh—de Mitra é Varuna; rst—os dois sábios. 


TRADUÇÃO 
Através do sêmen de Varuna, o grande místico Valmiki nasceu 
de um formigueiro. Bhrgu e Valmiki eram filhos exclusivamente de 
Varuna, ao passo que Agastya e Vasistha Rsis eram filhos comuns 
a Varuna e Mitra, o décimo filho de Aditi. 


VERSO 6 


a: ¡a al 
memo € fies emu 5 U 


retah sisicatuh kumbhe 
urvasyah sannidhau drutam 

revatyüm mitra utsargam 
aristam pippalam vyadhãt 


retah—sémen; sisicatuh—expelido; kumbhe—num pote de barro; 
urvasyah—de Urvasi; sannidhau—na presenca; drutam—eliminado; 
revatyam—em Reyati; mitrah—Mitra; utsargam—Utsarga; aristam— 
Arista; pippalam—Pippala; vyadhat—gerou. 
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TRADUCAO 
Ao verem Urvasi, que era uma moça da sociedade celestial; tanto 
Mitra quanto Varuna ejacularam, preservando o sêmen num pote 
de barro. Os dois filhos Agastya e Vasistha mais tarde surgiram da- 
quele pote, e, portanto, são os filhos comuns a Mitra e Varuna. Mitra 
gerou três filhos no ventre de sua esposa, cujo nome era Revati. Seus 
nomes eram Utsarga, Arista e Pippala. 


SIGNIFICADO 
Mediante o trabalho com sêmen, a ciência moderna está tentando 
produzir entidades vivas em tubos de ensaio, entretanto, mesmo há 
um tempo bem remoto foi possível que o sêmen mantido em um 
pote se desenvolvesse em duas crianças. 


VERSO 7 


tremia ara A A a: spa t 
Ss qu qd digi my lo] 


paulomyàm indra üdhatta. 
trin putrün iti nah srutam 

Jayantam rsabhar tata 
trityam midhusam: prabhuh 


paulomyam—em Paulomi (Sacidevi); indrah—Indra; adhatta— 
gerou; trin—trés; putran—filhos; iti—assim; nah—por nós; srutam— 
ouvido; jayantam—Jayanta; rsabham—Rsabha; (ata—meu querido 
rei; trityam—terceiro; midhusam—Midhusa; prabhuh—o senhor. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, Indra, o.rei dos planetas celestiais e o décimo pri- 
meiro filho de Aditi, fecundou sua esposa Paulomi, e ela gerou três 
filhos, chamados Jayanta, Rsabha e Midhusa. Foi esta a narração 
que nos foi transmitida. 
VERSO 8 


SA A AAA | 
SEA] 


Diti faz o voto. de matar o rei Indra 


urukramasya devasya 
màyà-vümana-rüpinah 

Kirtau patnyam brhacchlokas. 
tasyasan saubhagâdayah 


urukramasya—de Urukrama; devasya-—o Senhor; maya—através 
de Sua poténcia interna; vamana-rüpinah—tendo a forma de anão; 
Kirtau—em Kirti; patnyam-—Sua esposa; brhacchlokah—Brhatsloka; 
tasya—dele; asan—eram; saubhaga-adayah—filhos começando com 
Saubhaga. 


TRADUÇÃO 
Através de Sua própria potência, a Suprema Personalidade de 
Deus, que tem potências multifárias, apareceu sob a forma de um 
anão, Urukrama, o décimo segundo filho de Aditi. No ventre de 
Sua esposa, cujo nome era Kirti, Ele gerou um filho, chamado 
Brhatsloka, que teve muitos filhos, encabeçados por Saubhaga. 


SIGNIFICADO 
Como o Senhor diz no Bhagavad-gita (4.6): 


ajo “pi sann avyayatmã 
bhütanam isvaro "pi san 

prakrtim svam adhisthaya 
sambhavamy atma=-mayaya 


“Embora Eu seja não-nascido e Meu corpo transcendental jamais 
se deteriore, e, embora Eu seja o Senhor de todos os seres sencientes, 
mesmo assim, sob Minha transcendental forma original, apareço em 
cada milênio.”” Ao encarnar, a Suprema Personalidade de Deus nào 
precisa recorrer à energia externa, pois, através de Sua própria 
potência, Ele aparece tal qual Ele é. A potência espiritual também 
se chama maya. Afirma-se que ato mayamayarñ visnum pravadanti 
manisinah: o corpo aceito pela: Suprema: Personalidade de Deus 
chama-se mãyâmaya. Isto não significa que Ele é formado de energia 
externa; esta maya refere-se à Sua potência interna. 
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VERSO 9 


TIA AO AO | 
aaa mara Wen 


tat-karma-guna-viryani 
kasyapasya mahátmanah 

pascad vaksyamahe “dityam 
yathaivavatatàra ha 


tat—Suas; karma—atividades; guna—qualidades; viryani—e 
poder; kasyapasya—do filho de Kasyapa; maha-armanah—a grande 
alma; pascat—mais tarde; vaksyamahe—descreverei; adityam—em 
Aditi; yatha—como; .eva—decerto;'avatatára—apareceu; hana 
verdade: 


TRADUÇÃO 
Mais tarde [no Oitavo Canto do Srimad-Bhagavatam], descreve- 
rei como Urukrama, o Senhor Vâmanadeva, apareceu como filho 
do grande sábio Kasyapa e como Ele cobriu os três mundos com 
três passos. Descreverei as extraordinárias atividades por Ele exe- 
cutadas, Suas qualidades, Seu poder e como Ele nascéu do ventre 
de Aditi. 


VERSO 10 


a EA 
AO: A A tell 


atha kasyapa-dayadan 
daiteyân kirtayâmi te 

atra bhagavatah sriman 
prahrado balir eva ca 


atha—agora; kasyapa-dàyüdan—os filhos de Kásyapa; daiteyan— 
nascidos de Diti; Kirtayami—descreverei; te— para ti; yatra—onde; 
bhagavatah—o grande devoto; sreman—elorioso; prahradah—Prah- 
làda; balih—Bali; eva—decerto; ca—também. 
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TRADUCAO 
Agora, ouve enquanto descrevo os filhos de Diti, que foram ge- 
rados por Kasyapa mas que se tornaram demónios. Foi nesta família 
demoníaca que apareceu o grande devoto Prahláda Maharaja bem 
como apareceu Bali Mahārāja. Porque procedem do ventre de Diti, 
os demônios são tecnicamente conhecidos como Daityas. 


VERSO 11 


fis qua tamara | 
Romig firmas MEM utt 


diter dvàv eva dayadau 
daitya-danava-vanditau 

hiranyakasipur náma 
hiranyaksas ca ktrtitau 


diteh—de Diti; dvau—dois; eva—decerto; dayadau—filhos; daitya- 
danava—pelos Daityas 'e' pelos Dánavas; vanditau—adorados; hi- 
ranyakasipuh—Hiranyakasipu; nama—chamado; hiranyaksah—Hi- 
ranyáksa; ca—também; Kirtitau—conhecidos. 


TRADUCAO 
Em primeiro lugar, os dois filhos chamados Hiranyakasipu e 
Hiranyaksa nasceram do ventre de Diti. Muito poderosos, ambos 
eram adorados pelos Daityas e pelos Dànavas. 


VERSOS 12—13 


farra aaa qu! 
E 
o E 
qan ARa ang afasia 


hiranyakasipor bhàryà 
kayâdhur nâma danavi 

jambhasya tanayã sã tu 
susuve caturah sután 
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samhrádam prag anuhradam 
hradam prahradam: eva ca; 

tat-svasã simhika nama 
rühum vipracito 'grahit 


hiranyakasipoh—de Hiranyakasipu; bharya—a esposa; kayadhuh— 
Kayádhu; náma—chamada; danavi—descendente de Danu; jambha- 
sya—de Jambha; tanaya—filha; sa=ela; tu—na verdade; susuve— 
deu à luz; caturah—quatro; sutan—filhos; samhradam—Samhláda; 
prak—primeiro; anuhradam—Anuhláda; hradam—Hláda; prahra- 
dam—Prahlada; eva—também; ca—=e; tat-svasd—sua irmá; simhi- 
ka-—Sirnhika; nâma—chamada; rahum—Rahu; vipracitah—de Vi- 
pracit; agrahit—recebeu. 


TRADUCAO 

A esposa de Hiranyakasipu era conhecida como Kayádhu. Ela era 
filha de Jambha e descendente de Danu. Ela deu à luz quatro filhos 
consecutivos, conhecidos como Sarnhlada, Anuhlada, Hlada e Prah- 
lada. A irmã desses quatro era conhecida como Sirnhika, Ela casou- 
se com o demônio chamado Vipracit e deu à luz outro demônio, 
chamado Rahu. 

VERSO 14 


Risa. Raa -fasaa 1 
daa aaa aai aa: e 


siro 'harad yasya haris 
cakrena pibato 'mrtam 

samhradasya krtir bharya- 
süta paricajanam tatah 


sirah—a cabeça; aharat—decepou; yasya—de quem; harih—Hari; 
cakrena—com o disco; pibatah—bebendo; amrtam—néctar; sañh- 
rüdasya—de Sarnhláda; Krtih —Krti; bhürya—a esposa; asüta—deu 
a luz; pañcajanam—Pañcajana; tatah—por intermédio dele. 


TRADUCAO 
Enquanto Rahu, disfarçadamente, bebia néctar entre os semi- 
deuses, a Suprema Personalidade de Deus decepou-lhe a cabeça. A 
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esposa de Samhlada chamava-se Krti. Através de sua união com 
Samhlada, Krti deu à luz um filho chamado Pancajana. 


VERSO 15 


a aaa a | 
AMAR AAA A: 12 


hradasya dhamanir bharya- 
sata vatapim ilvalam 

Jo 'gastyaya tv atithaye 
pece vatapim ilvalah 


hrüdasya—de Hlàda; dhamanih— Dhamani; bharya—a esposa; 
asüta—deu à luz; vatapim—Vátàpi; ilvalam—1lvala; yah—aquele 
que; agastyáya—para Agastya; (u—porém; atithaye—seu convida- 
do; pece—cozinhou; vàtüpim-—Vátàpi; ilvalah—]lvala. 


TRADUCAO 
A esposa de Hlàda chamava-se Dhamani. Ela deu à luz dois filhos, 
chamados Vatapi e Ilvala. Quando Agastya Muni tornou-se hóspede 
de Ilvala, este ofereceu-lhe um banquete no qual cozinhou Vatápi, 
que estava sob a forma de carneiro. 


VERSO 16 


seme uiui oa area | 
fra aa cama: 1281 


anuhrüdasya süryayam 
baskalo mahisas tathà 

virocanas tu prahradir 
devyam tasyabhavad balih 


anuhradasya—de Anuhlada; siryayam-—através de Süryà; baska- 
lah—Baskala; mahisah—Mabisa; tatha—também; virocanah—Viro- 
cana; fu—na verdade; prahradih—o filho de Prahláda; devyam— 
através de sua esposa; tasya—dele; abhayat—foi; balih—Bali. 
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TRADUÇÃO 

A esposa de Anuhlâda chamava-se Siryã. Ela deu à luz dois filhos, 
chamados Baskala e Mahisa. Prahlada teve um filho, Virocana, cuja 
esposa deu á luz Bali Maharaja. 








VERSO 17 


a aaa as! 
ra qa aaa 1121 


bana-jyestham putra-Satam 
asanayam tato "bhavar 

tasyánubhàvam suslokyam 
pascad evabhidhasyate 









búna-jyestham—tendo Bána como o mais velho; putra-satam— 
cem filhos; asanayam—através de Asana; tatah—dele; abhavat— 
havia; tasya—seu; anubhavam—caráter; suslokyam—louvável; pas- 
cat—mais tarde; eva—com certeza; abhidhasyate—será descrito. 











TRADUÇÃO 
Depois disso, Bali Maháraja gerou cem filhos no ventre de ASanã, 
dos quais o rei Bâna era o mais velho. As atividades de Bali Maha- 
rája, que são muito louváveis, serão descritas mais tarde [no Oitavo 
Canto]. 


VERSO 18 


am area SARA | 
AU ARA CAÑA qe: tell 


bàna ürüdhya girisam 

lebhe tad-gana-mukhyatam 
yat-pàrsve bhagavün üste 

hy adyapi pura-palakah 


banah—Bana; aradhya—tendo adorado; girisam—o Senhor Siva; 
lebhe-—obteve; tat—dele (Senhor Siva); gana-mukhyatam—a condi- 
ção de ser um dos principais associados; yat-parsve—a cujo lado; 
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Diti faz o voto de matar orei Indra 












bhagavün—o Senhor Siva; aste==permanece; hi—devido a isto; 
adya—agora; api—mesmo; pura-pàlakah—o protetor da capital. 


TRADUCAO 

Uma vez que o rei Bàna era grande adorador do Senhor Siva, ele 
tornou-se um dos mais célebres associados do Senhor Siva. Mesmo 
atualmente, o Senhor Siva protege a capital do rei Bàna e sempre 
permanece a seu lado. 


VERSO 19 


eda fd: rana | 
a MAIN STA efle gen SERT 112911 


marutas ca diteh putras 
catvarirsan navadhikah 

ta üsann aprajàh sarve 

nità indrena satmatam 


marutah—os Maruts; ca—e; diteh-—de Diti; putrah—filhos; catva- 
rimgat—quarenta; nava-adhikah—mais nove; te—eles; dsan—eram; 
aprajah—desprovidos de filhos; sarve—todos; nitah—foram trazi- 
dos; indrena— pelo rei Indra; sa-àtmatàm-——-à posicáo de semideuses. 


TRADUCAO 

Os quarenta e nove semideuses Maruts também nasceram do ventre 
de Diti. Nenhum deles teve filhos. Embora tivessem nascido de Diti, 
o rei Indra deu-lhes a posição de semideuses. 





SIGNIFICADO 

Aparentemente, quando o seu caráter ateísta é reformado, até 
mesmo os demônios podem ser elevados a posições de semideuses. 
Existem duas classes de homens em todo o Universo. Aqueles que 
são devotos do Senhor Visnu-são chamados semideuses, e aqueles 
que são exatamente o oposto são chamados demônios. Mesmo os 
demônios podem transformar-se em semideuses, como prova a afir- 
mação contida neste verso. 
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VERSO 20 
anita 
wia agi amaa RE À | 
sa naa ariken md fe 3: gel 
Sri-rajovaca 
katham ta asuram bhavam 
apohyautpattikam guro 


indrena pràpitàh'sütmyam 
kim tat sâdhu krtar hi taih 


sri-raja uyaca—0o rei Pariksit disse; katham-=por-que; te—eles; 
üsuram—demoníaca; bhavam—mentalidade; apohya—abandonan- 
do; autpattikam—devido ao nascimento; guro-—meu querido senhor; 
indrena—por Indra; prüpitàh—foram convertidos; sa-atmyarm-——cm 
semideuses; kim—se; tat—portanto; sddhu-—atividades piedosas; 
Kkrtam—executadas; hi-—na verdade; taih==por eles. 


TRADUCAO 
O rei Pariksit perguntou: Meu querido senhor, devido ao seu nas- 
cimento, os quarenta enove Maruts deviam estar obcecados por uma 
mentalidade demoníaca. Por que Indra, o rei dos céus, converteu-os 
em semideuses? Eles realizaram algum ritual ou alguma atividade 
piedosa? 


VERSO 21 


ERA ae Ram me | 
ia srt surra iie 


ime Sraddadhate brahmann 
rsayo hi maya saha 
parijniâniya bhagavars 
tan no vyakhyátum arhasi 


ime—esses; sraddadhate--estão ansiosos; brahman—ó brãhmana; 
rsayah—sábios; hi—na verdade; maya saha—comigo; parijñanaya— 
por conhecer; bhagavan—ó grande alma; tat—portanto; nah—para 
nós; vyakhyütum arhasi—por favor, explica. 


Verso 22] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


TRADUCAO 
Meu querido bràáhmana, todos os sábios aqui presentes comigo 
e eu estamos ansiosos por saber disto. Portanto, ó grande alma, faze 
a bondade de explicar-nos a razão. 


VERSO 22 


sqa gsm 
ATA a aafin- 
aaa | 
aaa, «ene Cum 
SH RARI RARA: IRRI 


Srestita uvaca 
tad visnuratasya sa badarayanir 
vaco nisamyadriam alpam arthavat 
sabhajayan san nibhrtena cetasã 
jagáda satrayana sarva-darsanah 


sri-sütah uvàca—$Sri Süta Gosvàmi disse; tat—aquelas; visnurata- 
sya—de Maharaja Pariksit; sah—ele; badarayanih—Sukadeva Go- 
svàmi; vacah--palavras; nisamya-—ouvindo; Adrtam—respeitosas; 
alpam-—sucintas; artha-vat=significativas; sabhajayan san-—lou- 
vando; nibhrtena cetasa—com muito prazer; jagada-—respondeu; 
satráyana—ó Saunaka; sarva-darsanah—que é versado em tudo. 


TRADUCAO 
Sri Süta Gosvami disse: Ó grande sábio Saunaka, após ouvir 
Maharaja Pariksit falar respeitosa e concisamente sobre tópicos es- 
senciais, Sukadeva Gosvâmi, que era muito versado em tudo, fez 
questão de louvar-lhe a atitude e respondeu. 


SIGNIFICADO 
A pergunta de Maharãja Pariksit foi muito apreciada por Suka- 
deva Gosvami porque, embora composta de um pequeno número 
de palavras, continha indagações significativas sobre como os filhos 
de Diti, apesar de terem nascido como demônios, tornaram-se semi- 
deuses. Srila Visvanátha Cakravarti Thakura enfatiza que, embora 
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Diti fosse muito invejosa, seu coração purificou-se devido à sua 
atitude devocional. Outro tópico significativo é que, mesmo sendo 
um'sábio erudito que tinha muito avanço em consciência espiritual, 
Kasyapa Muni deixou-se seduzir por sua: belíssima -esposa.-Com 
poucas palavras formularam-se todas essas perguntas, e, portanto, 
Sukadeva Gosvâmi deu muito valor às indagações feitas por Mahã- 
rája Pariksit. 


VERSO 23 
a sar 


agn Af: aaa A | 
erar edt o Aa ran 


sri-suka uvãca 
hata-putra ditih sakra- 
parsni-grahena visnund 
manyunã soka-diptena 
jvalanti paryacintayat 


Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; hata-putrà-—cujos 
filhos.foram mortos; ditii—Diti; sakra-parsni-gráhena—que estava 
ajudando o Senhor Indra; visnuna-—pelo Senhor Visnu; manyuna— 
com ira; Soka-diptena—inflamada pela lamentacáo; jvalanti—arden- 
te; paryacintayat—pensou. 


TRADUCAO 
Sri Sukadeva Gosvámi disse; Só para ajudar Indra, o Senhor 
Visnu matou os dois irmáos Hiranyáksa e Hiranyakasipu. Devido 
à morte deles, Diti, sua mãe, tomada de lamentação eira, ponderou 
o seguinte. 


VERSO 24 


Ea MEAN RAIA | 
ara ri quaft: ar] eer lal 


kadā nu bhratr-hantaram 
indriyaramam ulbanam 


Diti faz o voto-de matar o rei Indra 


aklinna-hrdavam papam 
ghatayitva saye sukham 


kadü—quando; nu—na verdade; -bhratr-hantaram—aquele que 
matou os irmãos; indriya-ârâmam-—muito aficionado ao gozo dos 
sentidos; u/banam-—cruel; aklinna-hrdayam—desalmado; pàpam— 
pecaminoso; ghátayitva—tendo-causado a morte; saye—repousarei; 
sukham—com felicidade, 


TRADUÇÃO 
O Senhor Indra, que gosta muito do gozo dos sentidos, matou 
por intermédio do Senhor Visnu os dois irmãos Hiranyaksa e Hi- 
ranyakasipu. Portanto, Indra é cruel, pecaminoso e desalmado. 
Quando será que eu, após matar Indra, poderei repousar com a 
minha mente apaziguada? 


VERSO 25 


ana | 
araa maA À fk Ag RENTE: IRAI 


krmi-vid-bhasma-samjnàsid. 
yasyesabhihitasya ca 

bhüta-dhruk tat-krte svàrthari 
kim veda nirayo yatah 


Krmi—vermes; vit—-excremento; b/asma-—cinzas; sarmjrià—nome; 
üsit—torna-se; yasya—do qual (corpo); isa-abhihitasya—embora de- 
signado como rei; ca—também; bhúta-dhruk—aquele que maltrata 
os outros; tat-krte—em atenção a isto; sva-artham—seu interesse 
próprio; kim veda—será que ele conhece; nirayah-—punição no in- 
ferno; yatah—do qual: 


TRADUÇÃO 
Quando mortos, os corpos de todos os governantes conhecidos 
como reis e grandes líderes transformar-se-ão em vermes, excremento 
ou cinzas. Se por inveja alguém que quer proteger tal corpo, mata 
outrem, será que ele conhece de fato o verdadeiro interesse da vida? 
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Na certa não conhece, pois quem inveja outras entidades com certe- 
za vai bater no inferno. 


SIGNIFICADO 
O corpo material, mesmo que possuído por um grande rei, em 
última análise transforma-se em excremento, vermes ou cinzas. 
Quando alguém é demasiadamente apegado ao conceito de vida cor- 
pórea, decerto não é lá muito inteligente. 


VERSO 26 


SS E ES al 
AA O a a fé AURA 


asasanasya tasyedam 
dhruvam unnaddha-cetasah 

mada-sosaka indrasya 
bhayad yena suto hi me 


asasanasya—pensando; tasya—dele; idam—éste (corpo); dhru- 
vam—eterno; unnaddha-cetasah—cuja mente é descontrolada; mada- 
Sosakah-—que possa remover a loucura; indrasya—de Indra; bhayat— 
que haja; yena—pelo qual; sutah—um filho; hi—decerto; me—meu. 


TRADUCAO 

Diti pensou: Indra considera seu corpo eterno, e, assim, tornou-se 
extravagante. Portanto, é meu desejo ter um filho que possa remover 
a loucura que atacou Indra. Vou tomar alguma atitude que me ajude 
a conseguir isto. 

SIGNIFICADO 

Segundo os sastras, quem está no conceito de vida corpórea é com- 
parado a animais, tais como vacas e asnos. Diti queria punir Indra, 
que se havia tornado igual a um animal inferior. 


VERSOS 27—28 


A AREA E | 
PRE PA AA q ao 


Diti faz o voto de matar o rei Indra 


FR OA A AA: 
a a ar: rel! 


iti bhavena sa bhartur 
acacárasakrt priyam 

susrisayanuragena 
prasrayena damena ca 


bhaktya paramaya rajan 
manojñair valgu-bhásitaih 

mano jagraha bhava-jña 
sasmitâpanga-viksanaih 


iti—assim; bhüvena—com a intencáo; sa—ela; bhartuh—do espo- 
8S0; dcacüra—realizava; asakrt—constantemente; priyam-—atividades 
agradáveis; susrüsayü—com servico; anurügena—com amor; pras- 
rayena—com humildade; damena—com autocontrole; ca—também; 
bhaktya—com devocáo; paramayü— grande; rüjan—ó rei; mano- 
jfiaih—encantando; valgu-bhasitaih—com palavras doces; manah-— 
sua mente; jagraha—colocou sob seu controle; bhava-¡ña—conhe- 
cendo sua natureza; sa-smita-—com sorrisos; apanga-viksanaih—com 
olhares. 

TRADUÇÃO 

Com isto em mente [desejando ter um filho que fosse capaz de 
matar Indra], Diti passou a agir constantemente de modo a satisfa- 
zer Kasyapa com seu agradável comportamento. Ó rei, Diti sempre 
cumpria as ordens de Kasyapa mui fielmente, tal qual ele desejava. 
Com servico, amor, humildade e controle, com palavras faladas mui 
docemente para satisfazer seu esposo, e com seus sorrisos e olhares, 
Diti atraiu-lhe a mente, colocando-a sob seu controle. 


SIGNIFICADO 
Ao desejar tornar-se querida por seu esposo e fazê-lo muito fiel, 
a mulher deve esforçar-se por satisfazê-lo em todos os sentidos. 
Quando o esposo está satisfeito com sua esposa; esta obtém todos 
os itens de que necessita, além de receber ornamentos e plena satisfa- 
ção de seus sentidos. Nesta passagem, isto fica evidenciado através 
do comportamento de Diti. 
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VERSO 29 
fa da Rama ña | 
aña fama ai ARR NRI 


evarn striyà jadibhüto 
vidván api manojñayd 

badham ity aha vivaso 
na tac citram hi yositi 


evam-—assim; striyà—-pela: mulher; jadibhütah—encantado; vi- 
dvan—muito erudito; api—embora; manojñaya—muito hábil; ba- 
dham-—sim; iti—assim; dha—disse; vivasah—sob seu controle; na— 
não; tat—isto; citram—espantoso; hi—na verdade; yositi—no que 
diz respeito às mulheres. 


TRADUÇÃO 
Embora fosse um sábio erudito, Kasyapa Muni deixou-se cativar 
pelo comportamento superficial de Diti, que o pôs sob seu contro- 
le. Portanto, ele assegurou à sua esposa que satisfaria seus desejos. 
O fato de o marido fazer semelhante promessa não causa nenhum 
espanto. 


VERSO 30 


Retorna Semi: 
LE E DES MUS n 


vilokyaikànta-bhütàni 
bhütàny.àdau.prajàpatih 

strivam cakre sva-dehãrdhar 
Jyayà pumsam matir hrtà 


vilokya— vendo; ekaünta-bhütani—desapegadas; bhütüni—as. en- 
tidades- vivas}; àdau—no. comeco; prajapatih—Senhor Brahmá; 
striyam—a: mulher; cakre—criou; sva-deha—do seu corpo; ardham— 
metade; yaya—por quem; puritsàm—dos homens; matih—a mente; 
hrta—arrastada. 


Verso 30] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


TRADUCAO 
No começo da criação, o Senhor Brahmã, o pai das entidades vivas 
do Universo, viu que todas elas estavam desapegadas. Para aumen- 
tar a população, ele, então, criou da melhor parte do corpo do 
homem a mulher, pois o comportamento feminino arrasta a mente 
do homem. 


SIGNIFICADO 

Todo este Universo move-se sob o encanto do apego sexual, que 
foi criado pelo Senhor Brahmã para aumentar a população de todo 
o Universo, não apenas na sociedade humana, mas também em 
outras espécies. Como afirma Rsabhadeva no Quinto Canto, 
pumsah striya mithunt-bhávam etam: o mundo inteiro move-se sob 
o encanto da atração sexual e do desejo existente entre homem e 
mulher. Quando o homem e a mulher se unem, o nó cego decor- 
rente dessa atração torna-se cada vez mais apertado, e, assim, o 
homem fica envolvido no modo de vida materialista. Essa é a ilusáo 
do mundo material. Essa ilusão agiu sobre Kasyapa Muni, embora 
ele fosse muito erudito e avançado em conhecimento espiritual. 
Como se afirma no Manu-sarhitã (2.215) e no Srimad-Bhagavatam 
(9.19.17): 


matrã svasrã duhitrã vã 
nàviviktasano bhavet 

balaván indriya-gramo 
vidvámsam api karsati 


“Um homem não deve ficar com uma mulher em lugar solitário, 
mesmo que ela seja sua mãe, irmã ou filha, pois os sentidos são tão 
fortes que arrastam inclusive alguém de avançado conhecimento.” 
Quando um homem fica sozinho com uma mulher, seus desejos 
sexuais indubitavelmente afloram. Portanto, as palavras ekanta- 
bhütüni, que são usadas aqui, indicam que, para evitar desejos 
sexuais, deve-se evitar o máximo possível a companhia de mulhe- 
res. O desejo sexual é tão poderoso que fica impregnado dele quem 
permanece em lugar solitário com alguma mulher, mesmo que ela 
seja sua mãe, irmã ou filha. 
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VERSO 31 


vd Año ma e: fm | 
ma eta RRE a 3N 


evam susrüsitas tata 
bhagavün kasyapah striya 

prahasya parama-prito 
ditim ahabhinandya ca 


evam-—assim; susrüsitah-—sendo servido; tata—ó prezado; bha- 
gaván—o poderoso; kasyapah—Kasyapa; striya—pela mulher; pra- 
hasya—sorrindo; parama-prrtah—estando muito satisfeito; ditim—a 
Ditiz-4ha—disse; abhinandya—aprovando; ca—também: 


TRADUÇÃO 
Ó meu prezado, o poderosíssimo sábio Kasyapa, ficando extre- 


mamente satisfeito com o comportamento dócil de sua esposa Diti, 
sorriu e falou-lhe o seguinte. 


VERSO 32 


“Ra va 
toma qm Staff | 
fm aa ÍA A ET IRA] 


srr-kasyapa uvüca 

vararm varaya vamoru 
pritas te “ham anindite 

striya bhartari suprite 
kah kama iha cagamah 


sri-kasyapah uvaca—Kasyapa Muni disse; varam—bênção; va- 
raya—pede; vâmoru—ó bela mulher; pritah-—satisfeito; te—contigo; 
aham-—euy anindite—ó dama impoluta; striyãh-—para a mulher; 
bhartari—quando o esposo; su-prite—satisfeito; kah—que; kamah— 
desejo; iha—aqui; ca—e; agamah—difícil de obter. 


Verso 34] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni disse: Ó belíssima mulher, ó dama impoluta, como 
estou muito satisfeito com o teu comportamento, podes pedir:me 
qualquer bênção que desejares. Se o esposo está satisfeito, que difi- 
culdade tem sua esposa de obter o que quer, seja neste mundo ou 
no próximo? 


VERSOS 33—34 


e A a dd vod wmm | 
ama: adeant amu: fnr: fe: 11330 
a a Rara: | 
Ter sumi gf: etfi frena tal 


patir-eva hi nàrinüm 
daivatart paramam smrtam 

münasah sarva-bhütanüm 
vüsudevah sriyah patih 


sa eva devata-lingair 
nàma-rüpa-vikalpitaih 

ijyate bhagaván pumbhih 
stribhis ca pati-rüpa-dhrk 


patih—o esposo; eva—na verdade; hi—decerto; narimám-—das mu- 
Iheres; daivatam—semideus; paramam—suptemo; smrtam—é con- 
siderado; manasah—situado nó coracáo; sarva-bhútanam—de todas 
as entidades vivas; vasudevah—Vaásudeva; sriyah—da deusa da for- 
tuna; patih—o esposo; sah —Ele; eva—decerto; devata-lirigaih —pelas 
formas dos semideuses; nàma—nomes; rüpa—formas; vikalpitaih— 
concebidas; ijyate—é adorado; bhagavan—a Suprema Personalida- 
de de Deus; pumbhih—pelos homens; stribhii—pelas mulheres; ca— 
também; pati-rüpa-dhrk—sob a forma do esposo. 


TRADUCAO 
O esposo é o semideus supremo da mulher. A Suprema Persona- 
lidade de Deus, o Senhor Vasudeva, o esposo da deusa da fortuna, 
está situado nos corações de todos e, através dos vários nomes e 
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formas dos semideuses, é adorado pelos trabalhadores fruitivos. Do 
mesmo modo, o esposo representa o Senhor como o objeto a que 
a mulher presta adoração. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-grta (9.23), o Senhor diz: 


ye "py anya-devata-bhakta 
yajante Sraddhayanvitah 

te “pi mãm eva kaunteya 
Jajanty avidhi-pürvakam 


“Tudo o que um homem possa sacrificar a outros deuses, ó filho 
de Kunti, realmente destina-se apenas a Mim, mas é oferecido sem 
a devida compreensão.” Os semideuses são vários assistentes que 
agem como mãos e pernas da Suprema Personalidade de Deus. 
Alguém que não está em contato direto-com o Senhor Supremo e 
não consegue entender a'sublime posição do Senhor, às vezes, é acon- 
selhado a adorar os semideuses, que'representam as várias partes 
do corpo do Senhor. Seas mulheres; que costumam ser muito ape- 
gadas a seus esposos, adoram seus esposos como representantes de 
Vasudeva, elas se beneficiam, assim como Ajâmila se beneficiou ao 
chamar Narayana, seu filho. Ajâmila estava interessado no seu filho, 
porém, devido a seu apego ao nome de Nãráyana, alcançou a salva- 
ção graças ao simples fato de pronunciar esse nome. Na Índia, o 
esposo ainda é chamado de pati-guru, o esposo e mestre espiritual. 
Se;o esposo e à esposa têm apego mútuo em prol do'seu avanço em 
consciência de Krsna, sua relação de cooperação é muito conducen- 
te aesse avanço. Embora os nomes de Indra e Agni às vezes sejam 
pronunciados nos mantras védicos (indraya svaha, agnaye svaha), 
os sacrifícios védicos são realmente executados para satisfazer o 
Senhor Visnu, Enquanto a pessoa estiver muito apegada ao gozo 
dos sentidos materiais, recomenda-se-lhe prestar adoração aos semi- 
deuses ouradoração ao esposo. 


VERSO 35 
eira ad: dear: erit 1 
ARAS IATA A 


Diti faz o voto de matar o rei Indra 


tasmãt pati-vratã nãryah 
Sreyas-kamah sumadhyame 

yajante 'nanya-bhavena 
patim ātmānam Isvaram 


tasmāt—portanto; pati-vratāūh—devotadas ao esposo; nāryah— 
mulheres; sreyah-kamah—conscienciosas; su-madhyame—ó mulher 
de cintura fina; yajante—adorar; ananya-bhavena—com devogáo; 
patim—o esposo; dtmánam—a Superalma; Isyaram—representante 
da Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Minha querida esposa, de corpo tão belo e cintura fina, uma es- 
posa conscienciosa deve ser casta e deve acatar as ordens do seu 
esposo, Com dedicação, ela deve adorar seu esposo como represen- 
tante de Vásudeva. 


VERSO 36 


Asi anfad a fa aña | 
¿da ada qa MIRA 


so "ham tvayürcito bhadre 
idrg-bhàvena bhaktitah 

tam te sampüdaye kamam 
asatinàrmi sudurlabham 


sah-—tal pessoa; aham=—eu;: tvaya=por ti; arcitah—adorado; 
bhadre—ó gentil mulher; Tdrk-bhavena—de tal maneira; bhakti- 
tah—com' devoção; tamc--este; fe-—teu; sampadaye—satisfarei; 
kamam—desejo; asatinam—para mulheres incastas; su-durlabham-— 
inacessível. 


TRADUÇÃO 
Minha querida e gentil esposa, porque me adoraste com muita de- 
voção, considerando-me um representante da Suprema Personali- 
dade de Deus, retribuir-te-ei, satisfazendo-te os desejos, e isto é 
inexeqúível se a esposa é incasta. 
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VERSO 37 


fatia 
vo e aa | 
a al a A añ ell 


ditir uvàca 
varado yadi me brahman 
putram indra-hanarh vrne 
amrtyum mrta-putrâhar 
yena me ghatitau sutau 


ditih uvaca—Diti disse; vara-dah—o outorgador de bênçãos; 
yadi—=se; me—para mim; brahman-—ó grande alma; putram—um 
filho; indra-hanam--que pode matar Indra; vrne—estou pedindo; 
amrtyum-—imortal;mrta-putra-—cujos filhos estão mortos; aham-— 
eu; yena-—por quem; me-—meus; ghatitau—foram mortos; sutau— 
dois filhos. 


TRADUÇÃO 
Diti respondeu: Ó meu esposo, ó grande alma, o fato é que perdi 
meus filhos. Se quiseres dar-me uma bênção, peço-te um filho imortal 
que consiga matar Indra. Suplico-te isto porque Indra, com a ajuda 
de Visnu, matou meus dois filhos, Hiranyaksa e Hiranyakasipu. 


SIGNIFICADO 

A palavra indra-hanam significa ““aquele que pode matar Indra”, 
mas também significa ““aquele que segue Indra”. A palavra amrtyum 
refere-se aos-semideuses, que não morrem como os seres humanos 
comuns porque têm vida extremamente longa. Por exemplo, o 
Bhagavad-gità especifica a duração da vida de Brahma: sahasra-yuga- 
paryantam ahar yad brahmano viduh. Mesmo a duração de um dia, 
ou doze horas, de Brahmã é 4.300.000 anos multiplicados por mil. 
Assim, a duração de sua vida é inconcebível para um ser humano 
comum. Os semideuses, portanto, às vezes são chamados de amara, 
que-significa “aquele'que não experimenta a morte"”. Contudo; neste 
mundo-material, todos têm que morrer. Portanto, a palavra amrtyum 
indica que Diti queria um' filho que tivesse o mesmo status dos 
semideuses. 
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VERSO 38 


fre quai A fees iaaa | 
aà wu: aaa À fa e 


nisamya' tad=-vaco vipro 
vimanah paryatapyata 

aho adharmah sumahán 
adya me samupasthitah 


nisamya—ouvindo; tat-vacah—suas palavras; viprah—o brahma- 
na; vimandh—pesaroso; paryatapyata—lamentou-se; aho—ai de 
mim; adharmah—impiedade;'su=mahan—muito grande; adya—hoje; 
me—a mim; samupasthitah—assediou. 


TRADUÇÃO 
Ao ouvir o pedido de Diti, Kasyapa Muni ficou muito pesaroso. 
“Ai de mim”, lamentou-se, “agora defronto-me com o perigoso ato 
cruel de matar Indra!” 


SIGNIFICADO 
Embora Kasyapa Muni-estivesse pronto à satisfazer o desejo de 
sua esposa Diti, ao ficar sabendo que ela queria um filho que matas- 
se Indra, seu júbilo foi imediatamente nulificado, pois tinha aversão 
à idéia. 


VERSO 39 


1 AAA MA AA 
qwe gam: afaet sik aa nal 


aho arthendriyaramo 
yosin-mayyeha mayaya 

grhita-cetah krpanah 
patisye narake dhruvam 


aho—ai de mim; artha-indriya-aramah—muito apegado ao gozo 
material; yosit-mayyã--sob a forma de uma mulher; iha—aqui; 
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müyayü—da energia ilusória; grhTta-cetah—minha mente ficando ca- 
tiva; krpanah—vil; patisye—cairei; narake—no inferno; dhruvam— 
na certa. 


TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni pensou: Ai de mim, tornei-me, então, muito ape- 
gado ao gozo material. Em conseqiiência a isto, minha mente sentiu- 
se atraída à energia ilusória que emana da Suprema Personalidade 
de Deus e que se apresentou sob a forma de uma mulher [minha 
esposa]. Portanto, decerto sou uma pessoa vil que deslizará rumo 
ao inferno. 


VERSO 40 


Asaga: aiie Na: 
fire af aarpá end aña: 1801 


ko. *tikramo 'nuvartantyah 
svabhavam ¡ha yositah 

dhin mam batabudharh svarthe 
vad aham tv ajitendrivah 


kah—que; atikramah-—ofensa; anuvartantyah—seguindo; sva- 
bhâvam-—sua natureza; iha-—aqui; positah-—da mulher; dhik—con- 
denagáo; mám—a mim; bata—ai de mim; abudham-—náo versado; 
Sva-arthe—no que é bom para mim; yat—porque; aham—eu; tu— 
na verdade; ajita-indriyah—incapaz de controlar meus sentidos. 


TRADUCAO 
Esta mulher, minha esposa, adotou um meio que está de acordo 
com sua natureza, e, portanto, nào se deve condená-la. Mas eu sou 
um homem. Portanto, toda a condenação é para mim! Não estou 


absolutamente ao par do que é bom para mim, pois não pude con- 
trolar meus sentidos. 


SIGNIFICADO 
É instinto natural da mulher desfrutar do mundo material. Ela 
induz seu esposo a desfrutar deste mundo, satisfazendo-lhe a língua, 
o estômago e os órgãos genitais, que são chamados dejihva, udara 


Verso 41] Diti faz o voto de matar o rei Indra 825 


eupastha. ^ mulher é hábil em preparar pratos saborosos para que 
possa facilmente agradar seu esposo com alimentos. Quando alguém 
come bem, seu estômago fica satisfeito, e, logo que o estômago está 
satisfeito, os órgãos genitais se fortalecem. Especialmente quando 
está acostumado a comer carne e beber vinho e coisas parecidas que 
estão no modo da paixão, o homem decerto torna-se propenso ao 
sexo. É bom que se saiba que as inclinações sexuais não se destinam 
ao progresso espiritual, senão que ao deslizamento rumo ao infer- 
no. Assim, Kasyapa Muni analisou sua situação e lamentou-se. Em 
outras palavras, ser um chefe de família é muito arriscado exceto 
para alguém que é treinado é cuja esposa é sua seguidora. O esposo 
deve ser treinado desde o comecinho de sua vida. Kaumãra acaret 
prájfio dharmün bhagavatan iha (Bhag. 7.6.1). Durante a época de 
brahmacarya, ou vida de estudante, o brahmacart deve aprender a 
ser hábil em hhagavata-dharma, serviço devocional. Então, ao se 
casar, se sua esposa for fiel-a ele e segui-lo, a relação entre esposo 
e'esposa será muito conveniente. Entretanto, manter uma relação 
de esposo e esposa sem consciência espiritual, mas visando apenas 
ao gozo dos sentidos não é nada aconselhável. No Srmmad-Bhaga- 
vatam (12.2.3.), afirma-se que, em especial nesta era; Kali-yuga, dam- 
patye “bhirucir hetuh: a relação entre esposo e esposa será baseada 
no poder sexual. Portanto, nesta Kali-yuga, a vida familiar é extre- 
mamente perigosa a menos que a esposa e o esposo adotem a cons- 
ciência de Krsna. 
VERSO 41 


aqi ad AR AMAM | 
ei gema tata da A et 


sarat-padmotsavarh vaktram 
vacas ca sravanâmrtam 

hrdayarh ksura-dharâbhar 
strinüm ko veda cestitam 


Sarat—no outono; padma—uma flor de lótus; utsavam-—desabro- 
chando; vaktram—rosto; vacah—palavras; ca—e; Sravana—para o 
ouvido; amrtam—dando prazer; hrdayam—coragáo; ksura-dhara—a 
lámina de uma navalha; 2bham—como; strinam—das mulheres; 
kah—quem; veda—conhece; cestitam—-o procedimento. 
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TRADUÇÃO 
O rosto de uma mulher é tão atraente e belo como uma flor de 
lótus a desabrochar durante o outono. Suas palavras muito doces 
dão prazer ao ouvido, porém, se estudarmos o coração de uma 
mulher, poderemos descobrir que ele é extremamente afiado, como 
a lâmina de uma navalha. Nessas circunstâncias, quem poderá en- 
tender o procedimento de uma mulher? 


SIGNIFICADO 

Neste ensejo, Kasyapa Muni, valendo-se do ponto de vista mate- 
rialista, apresenta-nos um retrato fiel da natureza feminina: De um 
modo geral, as mulheres são conhecidas como-o'belo sexo, eem es- 
pecial na juventude, na idade de dezesseis ou dezessete-anos, elas 
são muito atrativas para os homens. Portanto, o rosto de uma mulher 
é comparado a uma flor de lótus a desabrochar no outono. Assim 
como o lótus é extremamente belo no outono, uma mulher, no limiar 
da beleza juvenil, é extremamente atrativa: Em sânscrito, a voz de 
uma-mulher chama-se nãri-svara, porque as mulheres geralmente 
cantam e seu canto é muito atraente No momento atual, as artistas 
de:cinema, especialmente as cantoras, recebem aceitação especial. 
Através da simples atividade de cantar, algumas delas ganham fa- 
bulosas quântias-de dinheiro. Portanto, como adverte Sri Caitanya 
Maháprabhu, ouvir uma mulher cantar é perigoso porque pode fazer 
um sannyast cair vítima de mulheres. Sannyáãsa significa abandonar 
a companhia de mulheres, mas'se um sannyast ouvir a voz de uma 
mulher e ele vir seu belo rosto, por certo que sentir-se-á atraído e 
sua queda ocorrerá fatalmente. Tem havido muitos exemplos. Mesmo 
o grande sábio Visvamitra caiu vítima de Menakã:. Portanto, quem 
deseja avançar em consciência espiritual deve tomar o cuidado es- 
pecial de não olhar para um rosto de mulher nem ouvir-lhe a voz. 
Ver um rosto de mulher e apreciar sua beleza, ou ouvir a voz de 
uma mulher e apreciar a harmonia de seu canto implica em uma 
queda sutil para um brahmacárt ou para um sannydsi. Assim, a des- 
cricáo em que Ka$yapa Muni menciona as características femininas 
é muito instrutiva. 

Quando as formas corpóreas de uma mulher são atrativas, quando 
o seu rosto é belo e quando sua voz é doce, ela naturalmente é uma 
armadilha para o homem. Os sastras alertam que; quando tal mulher 
aproxima-se para servir a um homem, ela deve ser considerada como 
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um poco escuro coberto de grama. Nos campos, existem muitos 
desses poços, e o homem que não sabe da existência-deles, pisa na 
grama e cai no poço. Assim, há muitas dessas instruções. Como no 
mundo material a atração básica é dirigida às mulheres, Kasyapa 
Muni pensou: “Nessas circunstâncias, quem pode entender o coração 
de uma mulher?” Cânakya Pandita também aconselha que visvãso 
naiva kartavyah strisu raja-kulesu ca: Existem duas pessoas em quem 
nào se deve confiar — um político e uma mulher.” É claro que esses 
são preceitos sástricos autorizados, e, portanto, deve-se tomar muito 
cuidado ao lidar com-mulheres. 

Às vezes, nosso-movimento-da consciência-de Krsna é criticado 
por permitir o convívio de homens com mulheres, mas a consciên- 
cia de Krsna destina-se a todos. Não importa se a pessoa'é homem 
ou-mulher, Pessoalmente, o Senhor Krsgna diz que striyo vaisyas tatha 
Südràs te “pi yânti param gatim: se uma mulher, um $adra ou um 
vaisya são capazes de regressar ao lar, de regressar ao Supremo, se 
seguirem à risca as instruções do mestre espiritual e dos sastras, que 
dizer, então, de um briãhmana ou de um ksatriya? Portanto, pedi- 
mos a todos os membros do movimento da consciência de Krgna 
— tanto aos homens quanto'às mulheres — que não se deixem atrair 
pelos traços físicos, e sim, sintam atração apenas por Krsna. Então, 
tudo dará certo. Caso contrário, haverá perigo. 


VERSO 42 


Rafa dura AA 
ft ga eri qt gemi fa 118211 


na-hi kascit priyah strinam 
afijasa svasisatmanam 

patim putram bhrataram va 
ghnanty arthe ghatayanti ca 


na— nào; hi—decerto; Kascit—nenhuma pessoa; priyah—querida; 
strinàm— pelas mulheres; añjasa—realmente; sva-asisa—para seu 
próprio interesse; 4fmanam—muito querido; patim—esposo; pu- 
tram—filho; bhrataram—irmáo; va-—ou;' ghnanti—elas matam; 
arthe— para seu próprio interesse; ghatayanti-—fazem com que sejam 
mortos; ca=também. 
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TRADUCAO 
Para satisfazer seus próprios interesses, as mulheres lidam com 
os homens como se lhes fossem muito queridos, mas ninguém real- 
mente lhes é querido. As mulheres são tidas como muito santas, mas, 
para seu próprio interesse, elas podem inclusive matar seu esposo, 
filhos ou irmãos, ou fazer com que sejam mortos por outros. 


SIGNIFICADO 

A:natureza da mulher foi especificamente muito bem estudada 
por Kasyapa Muni. Por natureza, as mulheres são interesseiras, e, 
portanto, devem-se envidar todos os esforços para protegê-la e, só 
assim, poder-se-á conter a manifestação de sua inclinação natural 
aserem tão interesseiras. As mulheres precisam ser protegidas pelos 
homens. Na infância, a mulher deve ficar aos cuidados de seu pai, 
na juventude, aos cuidados de seu esposo e, na velhice, deve rece- 
ber os cuidados de seus filhos crescidos. Este preceito é de Manu, 
que diz que a mulher não deve ficar independente em fase alguma. 
Para que não encontrem espaço para manifestar sua tendência na- 
tural'ao egoísmo crasso, as mulheres devem sempre ter alguém que 
esteja cuidando delas. Tem havido muitos casos, mesmo nos dias 
atuais, em que as mulheres mataram seus esposos para tirar vanta- 
gens de suas apólices de seguro. Isto não é uma crítica às mulheres, 
mas um estudo prático de sua natureza. Esses instintos naturais pre- 
sentes na mulher ou no homem manifestam-se apenas no conceito 
de vida corpórea. Quando o homem ou a mulher são avançados em 
consciência espiritual, o conceito de vida corpórea praticamente de- 
saparece. Devemos ver todas as mulheres como entidades espirituais 
(aharh brahmasmi), cujo único dever é satisfazer Krsna. Então, as 
influências dos diferentes modos-da natureza material, resultantes 
do fato de se possuir corpo material, não agirão. 

O movimento da consciência de Krsna é tão benéfico que facil- 
mente pode anular a contaminação que surge da ligação com a na- 
tureza material e que resulta do fato de se possuir corpo material. 
Portanto, bem no começo, o Bhagavad-gita ensina que, quer alguém 
seja homem ou mulher, deve saber que ele ou ela não são o corpo, 
mas almas espirituais. Todos devem procurar interessar-se nas ati- 
vidades da alma espiritual, e não nas atividades do corpo. Enquan- 
to alguém é impelido pelo conceito de vida corpórea, sempre corre 
o risco de ser desencaminhado, quer essa pessoa seja homem ou 
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mulher. Descreve-se, às vezes, a alma como purusa porque, quer 
alguém se vista de homem ou mulher, tem a inclinação para desfru- 
tar deste mundo material. Quem tem esse espírito de desfrutar é des- 
crito como purusa. Quer alguém seja homem ou mulher, não está 
interessado em servir aos outros; todos estão interessados em satis- 
fazer seus próprios sentidos. A consciência de Krsna, entretanto, 
oferece aos homens e às mulheres treinamento de primeira classe. 
O homem deve ser treinado em ser um devoto impoluto do Senhor 
Krsna, e a mulher deve ser treinada em ser uma mui casta seguidora 
de seu esposo. Com isso, os dois viverão muito felizes. 


VERSO 43 


ad AÑ AR up Hd | 
qd qf RS aage NR 


pratisrutarh dadamtti 
vacas tan na mrsã bhavet 
vadhar nârhati cendro “pi 
tatredam upakalpate 


pratisrutam—prometida; dadami—darei; ¡ti—assim; vacah—afir- 
mação; /at—essa; na—náo; mrsa—falsa; bhavet—pode ser; vadham— 
aniquilagáo; na—náo; arhati—é adequada; ca—e; indrah—Indra; 
api—também; tatra—a este respeito; idam-—isto; upakalpate—é 
adequado. 


TRADUÇÃO 
Prometi dar-lhe uma bênção, e essa promessa não pode ser viola- 
da, mas Indra não merece ser morto. Nessas circunstâncias, a solu- 
ção que tenho é muito adequada. 


SIGNIFICADO 
Kasyapa Muni concluiu: “Diti está ansiosa por ter um filho que 
possa matar Indra, pois, afinal de contas, ela é uma mulher e não 
é muito inteligente. Devo treiná-la de maneira tal que, ao invés de 
viver pensando em como matar Indra, ela se torne uma vaisnavi, 
uma devota de Krsna. Se ela concordar em seguir as regras e regula- 
ções dos princípios vaisnavas, a sujeira que está no âmago de seu 
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coração com certeza será tirada de lá.” Ceto-darpana-marjanam. Este 
é o processo do serviço devocional. Toda pessoa pode purificar-se 
caso siga: os princípios do-serviço devocional em consciência de 
Krsna, pois a consciência de Krsna é tão poderosa que pode purifi- 
car até mesmo os homens de classe mais suja-e-transformá-los em 
perfeitos vaisnavas. O movimento de Sri Caitanya Maháprabhu tem 
este objetivo. Narottama dása Thákura diz: 


vrajendra-nandana yei, sact-suta haila sei, 
balarāma ha-ila nitāi 
dina-hina yata chila, hari-nāme uddhārila, 
ta'ra saksT jagdi-madhai 


O aparecimento de Sri Caitanya Maháprabhu nesta Kali-yuga des- 
tina-se especialmente a libertar as almas caídas, que vivem plane- 
jando algo que lhes forneça gozo material. Ele deu à população desta 
era a vantagem de poder cantar o mantra Hare Krsna e, assim, 
tornar-se inteiramente pura, livre de toda a contaminação material. 
Tão logo transforma-se em vaisnava puro, a pessoa transcende todos 
os conceitos de vida material. Assim, Kasyapa Muni tentou trans- 
formar sua esposa em uma vaisnavi para que ela pudesse abandonar 
a idéia de matar Indra. Ele queria que ela e seus filhos se purificas- 
sem e fossem capazes de tornar-se vaisnavas puros. Evidentemente, 
às vezes, o aprendiz desvia-se dos princípios vaisnavas, e existe a 
possibilidade de ele cair, ias Kasyapa Muni achava que, mesmo que 
alguém caia enquanto pratica os princípios vaisnavas, ainda assim 
não sai perdendo. Mesmo um vaisnava caído é elegível a alcançar 
melhores resultados, como se confirma no Bhagavad-gTta. Svalpam 
apy asya dharmasya trayate mahato bhaydt: mesmo quem pratica 
uma pequena proporção dos princípios vaisnavas pode salvar-se do 
maior perigo oferecido pela existência material. Assim, porque queria 
salvar a vida de Indra, Kasyapa Muni planejou instruir sua esposa 
Diti a tornar-se uma vaisnavi. 


VERSO 44 


si df AARÃO: gema | 
sara f faq fier ene fa 1880 
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iti sancintya bhagavan 
máricah kurunandana 

uvāca kiñcit kupita 
atmanam ca vigarhayan 


iti—assim; sañcintya—pensando; bhagaván—o poderoso; mart- 
cah—Kasyapa Muni; kuru-nandana—ó descendente de Kuru; uvaca— 
falou; kiñicit—um tanto; kupitah—irado; dtmánam—a ele próprio; 
ca—e; vigarhayan—condenando. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami disse: Kasyapa Muni, pensando dessa ma- 
neira, ficou um tanto irado. Condenando-se, ó Maháràja Pariksit, 
descendente de Kuru, ele falou a Diti as seguintes palavras. 


VERSO 45 


ARAS SATA 
A AA AR RA | 
dat ae a fa eun 


Sri-kasyapa uvãca 
putras te bhavitã bhadre 
indra-hadeva-bândhavah 
samvatsaram vratam idam 
yady añjo dharayisyasi 


sri-kasyapah uvaca—Kasyapa Muni disse; putrah—filho; fe—teu; 
bhavita—será; bhadre—6 mulher gentil; indra-ha—matador de Indra, 
ou seguidor de Indra; adeva-bandhavah—amigo dos demónios (ou 
deva-bândhavah — amigo dos semideuses); sarivatsaram—por um 
ano; vratam-—voto; idam-—este; yadi-—se; arjah—apropriadamente; 
dharayisyasi—executares. ot 


TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni disse: Minha querida e gentil esposa, se, durante 
o período de pelo menos um ano, seguires minhas instruções refe- 
rentes a este voto, com certeza terás um filho que será capaz de matar 
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Indra. Contudo, se te desviares deste voto de seguir os princípios 
vaisnavas, terás um filho que se aliará a Indra. 


SIGNIFICADO 

A palavra indra-hã refere-se ao asura que sempre está ansioso por 
matar Indra. Um inimigo de Indra naturalmente é amigo dos asuras, 
mas a palavra indra-ha refere-se, também, a alguém que segue Indra 
ou-que lhe obedece. Quando alguém se torna devoto de Indra, 
decerto é amigo dos semideuses. Assim, as palavras indra-hadeva- 
bandhavah são equívocas, pois dizem: “Teu filho matará Indra, mas 
será um grande amigo dos semideuses.”” Quem realmente se torna 
amigo dos 'semideuses: decerto náo seria capaz de matar Indra. 


VERSO 46 
avara. 


q dar aa a 1 
aft 9t fff rad fe arem 11841 


ditir uvaca 
dhürayisye vratam brahman 
brúhi karyani yani me 
yani ceha nisiddhani 
na vratam ghnanti yany uta 


ditih uvaca—Diti disse; dharayisye—aceitarei; vratam—voto; brah- 
man—meu querido bráhmana; brahi—por favor, dize; karyani— 
deve ser feito; yani—que; me—a mim; yani—que; ca—e; ¡iha—aqui; 
nisiddhani—é proibido; na—náo; vratam—o voto; ghnan: i—quebra; 
yani—que; uta—também. 

TRADUCAO 

Diti respondeu: Meu querido brahmana, devo aceitar o teu con- 
selho e cumprir o voto. Dize-me, entáo, que devo fazer, que é proi- 
bido e como devo proceder. Por favor, fala com toda a clareza para 
que o voto nào seja quebrado. 


SIGNIFICADO 
Como se afirmou acima, de um:modo' geral, a mulher tem ten- 
dência a servir aos seus próprios interesses. Kaśyapa Muni propôs 
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treinar Diti para satisfazer-lhe os desejos dentro de um ano, e, uma 
vez que ela estava ansiosa por matar Indra, ela concordou imedia- 
tamente, dizendo: **Por favor, deixa-me saber qual é o voto e como 
devo proceder para segui-lo.-Prometo que farei tudo o que for ne- 
cessário e não quebrarei o voto.”” Este é outro aspecto da psicologia 
feminina. Muito embora a mulher deseje muito satisfazer seus 
próprios planos, quando alguém a instrui, em especial se for o seu 
esposo, ela segue ingenuamente, e, assim, pode ser treinada em pro- 
pósitos superiores. Por natureza, a mulher quer ser seguidora de um 
homem; portanto, se o homem for bom, a mulher poderá ser trei- 
nada em bons propósitos. 


VERSO 47 
AA ITT 


a araña ad Ad I 
AREA A TR PO! 


sri-kasyapa uvãca 
na himsyad bhúta-jatani 
na sapen nânrtam vadet 
na chindyàn nakha-romàni 
na.sprsed yad amangalam 


Sri-kasyapah uvàca—Ka$yapa Muni disse; na hirisyat—nào deves 
molestar; bhñta-jatani—as entidades vivas; na Sapet—náo deves 
amaldicoar; na—náo; anrtam—uma mentira; vadet—deves falar; na 
chindyat—náo deves cortar; nakha-români-—as unhas e cabelo; na 
sprset—náo deves tocar; yat—aquilo. que; amañgalam—impuro. 


TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni disse: Minha querida esposa, para seguir este voto, 
não cometas violência nem causes dano a ninguém. Não amaldiçoes 
ninguém, e não digas mentiras. Não cortes tuas unhas e cabelo, e 
não toques coisas impuras, tais como crânios e ossos. 


SIGNIFICADO 
Em sua primeira instrução à sua esposa, Kas$yapa Muni disse que 
ela nào deveria ser invejosa. A tendéncia geral de todos aqueles que 
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estão neste mundo material é serem invejosos, e, portanto, como 
se afirma no Srimad-Bhâgavatam (paramo nirmatsarânam), para 
alguém tornar-se consciente de Krsna, deve suprimir essa tendên- 
cia. Quem é consciente de Krsna jamais é invejoso, ao passo que 
os demais são sempre invejosos. Assim, a instrução de Kasyapa Muni 
segundo a qual sua esposa não fosse invejosa mostra que esta é a 
primeira etapa do avanço em consciência de Krsna. Kasyapa Muni 
desejava treinar sua esposa a' ser consciente de Krsna, pois isso 
garantiria sua proteção ea proteção de Indra. 


VERSO 48 


arg ama ua ada qe: d 
aaa q 3: fozat ña cl 


napsu snayan na kupyeta 
na sambhaseta durjanaih 

na vasitadhauta-vasah 
sraja ca vidhrtar kvacit 


na—náo; apsu—na água; snayat—deves banhar-te; na kupyeta— 
náo deves ficar irada; na sambhaseta—náo deves falar; durjanaih— 
com pessoas sórdidas; na vastta—náo deves usar; adhauta-vasah— 
roupas náo lavadas; srajam—guirlanda de flores; ca—e; vidhrtam— 
que já foi usada; kvacit—jamais. 


TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni prosseguiu: Minha querida e gentil esposa, nunca 
entres na água enquanto tomas banho, nunca fiques irada, e nem 
sequer fales ou te associes com pessoas sórdidas. Nunca coloques 
roupas que não foram adequadamente lavadas, e não ponhas uma 
guirlanda que já foi usada. 


VERSO 49 


Año ari AS ASE | 
gidan mi aaa aa BI 
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nocchistam candikannam ca 
samisam vrsalàhrtam 

bhunjitodakyayà drstam 
piben nāñjalinā tv apah 


na—náo; ucchistam—restos de comida; candika-annam—alimento 
oferecido à deusa Kāli; cae; sa-dmisam—misturado com carne; 
vrsala-Ahrtam-—trazido por um sidra; bhuñjita—deves comer; uda- 
kyaya—por uma mulher em seu período menstrual; drstam-—visto; 
pibet na—náo deves beber; añjalina—juntando as palmas das máos 
e colocando-as em forma de concha; tu—também; 'apah—água: 


TRADUÇÃO 
Jamais comas restos de comida, nem comas prasada oferecida à 
deusa Kali [Durga], e não comas nada que esteja contaminado com 
carne ou peixe. Jamais comas algo trazido ou tocado por um Súdra 
nem algo visto por uma mulher em seu período menstrual. Náo bebas 
água juntando as palmas de tuas mãos. 


SIGNIFICADO 

Em geral, oferece-se à deusa Kali alimento contendo carne ou 
peixe, e, portanto, Kasyapa Muni proibiu terminantemente sua espo- 
sa de aceitar os restos desse tipo de alimento. Na verdade, o vaisnava 
não tem a permissão de aceitar nenhum alimento oferecido aos se- 
mideuses. O vaisnava sempre é fiel em tomar prasada oferecida ao 
Senhor Visnu. Através de todas essas instruções, Kasyapa Muni, com 
suas proibições, ensinou sua esposa Diti a tornar-se uma vaisnavi. 


VERSO 50 


Ira aia | 
ña ma fia Uol 


nocchistasprsta-salila 
sandhyayam mukta-mürdhaja 
anarcitasamyata-vak 
nasamvita bahis caret 
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na—náo; ucchista—após comer; asprsta-salila—sem lavar; san- 
dhyayam—à noite; mukta-mürdhajà—com o cabelo solto; anar- 
cita—sem ornamentos; asamyata-vak—sem- ser grave; na—náo; 
asamvItà—sem estar trajada; bahihi—para fora; caret—deves ir. 


TRADUCAO 
Após comer, náo deves sair à rua sem lavar tua boca, máos e pés. 
Não deves sair à noite nem deves sair com os cabelos soltos; afinal, 
só deves sair se estiveres devidamente decorada com adornos. Não 
deves pisar fora de casa a menos que sejas muito grave e estejas 
suficientemente vestida. 


SIGNIFICADO 

Kasyapa Muni aconselhou sua esposa a não sair à rua a menos 
que estivesse bem decorada-e bem vestida. Ele não estimulou o uso 
de minissaias que hoje em dia viraram moda. Na civilização orien- 
tal, ao sair à rua, a mulher deve estar vestida decentemente para que 
nenhum homem reconheça quem ela é. Todos esses métodos devem 
ser aceitos como processo de purificação. Se alguém adota:a cons- 
ciéncia de Krsna, purifica-se por completo, e, assim, permanece 
sempre transcendental à contaminação existente no mundo material. 


VERSO 51 


ATIRA ARA safra: 
sila aream aa ara UIQ 


nadhauta-padaprayata 
nárdra-pada udak-sirah 
sayita naparañ nanyair 
na nagnã na ca sandhyayoh 


na—nào; adhauta-padã —sem lavar os pés; aprayata-—sem te pu- 
rificares; na—não; ardra-pada—com pés molhados; udak-sirah— 
com a cabeça voltada para o Norte; sayita-—deves deitar; na—náo; 
aparãk—com a cabeça voltada para o Oeste; na—náo; anyaih—com 
outras mulheres; na—náo; nagna—despida; na—náo; ca—e; san- 
dhyayoh—na alvorada e no pôr-do-sol. 
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TRADUCAO 
Náo deves deitar sem lavar os pés ou sem purificar-te, nem com 
os pés molhados ou com a cabeça voltada para o Oeste ou para o 
Norte. Não deves dormir despida, ou com outras mulheres, ou du- 
rante a alvorada ou o pôr-do-sol. 


VERSO 52 
dara aña aaa | 
ERA RRA URI 


dhauta-vasa sucir nityam 
sarva-marngala-samyutà 

püjayet prütarüsat pràg 
go-viprañ Sriyam acyutam 


dhauta-vasa-—vestindo roupa lavada; $ucih—estando purificada; 
nityam—sempre; sarva-mañgala—com todos os produtos auspicio- 
sos; saryuta--adornada; pajayet-—a pessoa deve adorar; pratah-asat 
prak-—antes do desjejum; go-viprân—as vacas e os brâhmanas; 
sriyam-—a deusa da fortuna; acyutam-—a Suprema Personalidade de 
Deus. 


TRADUÇÃO 
Vestindo roupa lavada, permanecendo sempre pura e estando en- 
feitada com tumerique, polpa de sândalo e outros produtos auspi- 
ciosos, antes do desjejum, devem-se adorar as vacas, os bráhmanas, 
a deusa da fortuna e a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Se alguém é treinado em honrar e adorar as vacas e os brühmanas, 
é realmente civilizado: Recomenda-se adorar o Senhor Supremo, e 
o Senhor gosta muito das vacas e dos brahmanas (namo brahmanya- 
devaya go-brâhmana-hitâya ca). Em outras palavras, a civilização 
que não respeita as vacas e os brãhmanas é condenada. Só pode avan- 
çar espiritualmente quem adquire qualificações brahmínicas e dá pro- 
teção às vacas. A proteção às vacas assegura suficiente alimento 
preparado com leite, que é necessário a uma civilização avançada. 
Ninguém deve corromper a sociedade com o ato de comer carne de 
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vaca. Civilização é aquela que consegue fazer algo progressista. Só 
então é que ela é uma civilização ariana. Ao invés de matar a vaca 
para comer-lhe a carne, os homens civilizados devem preparar vários 
produtos lácteos que melhorarão à condição da sociedade. Quem 
segue a cultura brahmínica torna-se competente em consciência de 
Krsna. 

VERSO 53 


fa aaa: 
qr areiirficda soriegari aaa 142 


Striyo: viravatis cárcet 
srag-gandha-bali-mandanaih 
patim cürcyopatistheta 
dhyüyet kostha-gatam ca tam 


striyah—mulheres;: vira-vatrh—possuindo esposos e filhos; ca— 
e; arcet—ela deve adorar; srak—com guirlandas; gandha—polpa de 
sándalo; bali—presentes; mandanaih—e com ornamentos; patim—o 
esposo; ca—e; ürcya—-adorando; upatistheta—deve oferecer oracóes; 
dhyüyet—deve meditar; kostha-gatam—situado no ventre; ca— 
também; tam—nele. 

TRADUÇÃO 

Com guirlandas de flores, polpa de sândalo, ornamentos e outros 
produtos, a mulher que segue este voto deve adorar as mulheres que 
têm filhos e cujos esposos estão vivos. A esposa grávida deve adorar 
seu esposo e oferecer-lhe orações. Ela deve meditar nele, pensando 
que ele está situado em seu ventre. 


SIGNIFICADO 
A criança no ventreé parte do corpo do esposo. Portanto, o es- 
poso, através do sèu representante, indiretamente permanece dentro 
do ventre de sua esposa grávida. 


VERSO 54 


aiai dus RADA | 
aA ga E 


Verso 55] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


sarhvatsaram purnsavanam 
vratam etad aviplutam 

dhürayisyasi cet tubhyam 
sakra-ha bhavita sutah 


samvatsaram—durante um ano; puritsavanam—chamado purisa- 
vana; vratam—voto; etat—e; aviplutam—sem violacáo; dharayisya- 
si—realizares; cet—se; tubhyam-—para ti; sakra-hã—o matador de 
Indra; bhavita—será; sutah—um filho. 


TRADUÇÃO 
Kasyapa Muni continuou: Se realizares esta cerimônia chamada 
purnsavana, cumprindo fielmente o voto durante pelo menos um 
ano, darás à luz um filho destinado a matar Indra. Porém, se houver 
alguma discrepância no desempenho deste voto, o filho será amigo 
de Indra. 


VERSO 55 


aaa RA ARA. 
AA AA SS GR NA 


badham ity abhyupetyatha 
ditt rajan maha-manah 

kasyapüd garbham adhatta 
vratam cañjo dadhara sá 


büdham-—sim; iti—assim; abhyupetya—aceitando; atha—entáo; 
ditih—Diti; rájan—ó rei; maha-manah—jubilante; kasyapat—de 
Kasyapa; garbham—sémen; üdhatta—obteve; vratam—o voto; ca— 
e; añjah—apropriadamente; dadhára—seguiu; sa—ela. 


TRADUCAO 
Ó rei Pariksit, Diti, a esposa de Kasyapa, concordou em submeter- 
se ao processo purificatório conhecido como purnsavana. “Sim”, 
disse ela, “farei tudo de acordo com tuas instruções.”” Com grande 
júbilo ela ficou grávida, tendo recebido sêmen de Kasyapa, e fiel- 
mente começou a cumprir o voto. 
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VERSO 56 


ATESTAR SRTA | 
agitar fat tree: MINA 


matr-svasur abhiprayam 
indra ajñaya manada 

Susrisanenasrama-stham 
ditim paryacarat kavih 


matr-svasuh—da irmá de sua mãe; abhiprâyam-—a intenção; in- 
drah-—ndra; ajÓiaya—entendendo; müna-da—6 rei Pariksit, que res- 
peitas atodos; susrisanena—com servico; asrama-stham—residindo 
num dsrama; ditim—Diti; paryacarat-— prestando serviço a; kavih— 
cuidando de seu próprio interesse. 





TRADUÇÃO 
Órei, que és respeitoso com todos, Indra compreendeu o que Diti 
tencionava, e, assim, tomou a iniciativa de planejar uma linha de 
ação que defendesse seus próprios interesses. Seguindo a lógica de 
que a autopreservação é a primeira lei da natureza, ele queria fazer 
com que Diti quebrasse sua promessa. Portanto, passou a servir Diti, 
sua tia, que residia num ásrama. 


VERSO 57 


fal ARG: HORARIA | 
PERIS A A SAE ON 


nityam vanàt sumanasah 
phala-müla-samit-kusan 

patrankura-mrdo "pas ca 
kale kala upaharat 


nityam—diariamente; vanãt—da floresta; sumanasah—flores; 
phala—frutas; müla—raízes; samit-—madeira para o fogo sacrificató- 
rio; kusan—e grama kusa; patra—folhas; arikura—brotos; mrdah—e 
terra; apah—água; ca—também; kale kale—na hora certa; upaharat— 
trazia. 


Verso 59] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


TRADUÇÃO 
Diariamente, Indra servia à sua tia, trazendo da floresta flores, 
frutas, raízes e madeiras para a realização de yajãas. Ele também 
trazia grama kusa, folhas, brotos, terra e água exatamente na hora 
adequada. 
VERSO 58 


cá qui aqui datos dl 
a Ma AR A MA 


evam tasya vrata-sthaya 
vrata-cchidram harir nrpa 

prepsuh paryacaraj jihmo 
mrga-heva mrgàkrtih 


evam—assim; tasyah—dela; vrata-sthayah—que fielmente estava 
cumprindo o seu voto; vrata-chidram—uma falha na execução do 
voto; harih—Indra; nrpa—ó tei; prepsuh—desejando encontrar; 





paryacarat—servia: jihmah—dissimulado; mrga-ha—um cagador; 
iva—como; mrga-dkrtih—sob a forma de veado. 


TRADUÇÃO 

Ó rei Pariksit, assim como um caçador de veados torna-se tal qual 
o veado no cobrir-se com pele de veado e ao servir ao veado, da 
mesma maneira, Indra, embora no fundo do coração fosse inimigo 
dos filhos de Diti, tornou-se externamente amistoso e prestou a Diti 
serviço fiel. O propósito de Indra era surpreender Diti, detectando 
alguma falta enquanto ela cumpria os votos da cerimônia ritualística. 
Entretanto, como não queria ser descoberto, servia-lhe com muito 
cuidado. 

VERSO 59 


o eN 
farias ka A Ri RTE NS 


nadhyagacchad vrata-cchidram 
tat-paro 'tha maht-pate 

cintürh ttvràm gatah sakrah 
kena me syãc chivarm tv iha 
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na—náo; adhyagacchat—póde Encontrar; vrata-chidram—uma 
falha na execução do voto; tat-parah—-alerta'a isso; atha-—em se- 
guida; mahF-pate—ó mestre do mundo; cintam-—ansiedadeytivram— 
intensa; »gatahobteve;' sakrahi—Indra; kena—como; me-—meu; 
syat—pode haver; sivam—bem-estar; tu—entào; iha—aqui: 


TRADUÇÃO 
Ó mestre do mundo inteiro, náo podendo encontrar defeitos, Indra 
pensou: “Como haverá boa fortuna para mim?” Portanto, ele es- 
tava cheio de profunda ansiedade. 


VERSO 60 


NA AMA ara | 
sae: qa Rf Nel 


ekada sã tu sandhyayam 
ucchista vrata-karsita 

asprsta-vàry-adhautünghrih 
susvdpa vidhi-mohita 


ekadü—certa vez; sü—ela; tu—porém; sandhyayam—durante o 
crepúsculo vespertino; uechista—logo, após comer; vrata--do voto; 
karsita-—fraça e magra; asprsta—não tocou; vari-—-na água; adhau- 
ta-—não lavou; arighrih=-seus pés; susvapa-—foi dormir; vidhi-—pelo 
destino; »mohita—confundida.., 


TRADUÇÃO 
Tendo ficado fraca e magra devido a seguir estritamente os prin- 
cípios do voto, Diti, certa vez; desafortunadamente, deixou de lavar 


a boca, máos e pés após comer e foi dormir durante o crepúsculo 
vespertino. 


VERSO 61 


aaa qm aaa: | 
fü se si A AA 115211 


Diti faz o voto de matar o rei Indra 


labdhvã tad-antaram sakro 
nidrapahrta-cetasah 

diteh pravista udaram 
yogeso yoga-mayaya 


labdhvü—descobrindo; tat-antaram—após isso; sakrah— Indra; 
nidrü—pelo sono; apahrta-cetasah—inconsciente; diteh—de Diti; 
pravistah-—entrou; udaram-—no ventre; yoga-Isah—o mestre da yoga; 
yoga—das perfeigóes ióguicas; mayaya—pelo poder. 


TRADUÇÃO 
Descobrindo esta falha, Indra, que tem todos os poderes místicos 
Los yoga-siddhis, tais como animá e laghimã], entrou no ventre de 
Diti enquanto ela, em sono profundo, estava inconsciente. 


SIGNIFICADO 
O yogT perfeitamente realizado é hábil em oito classes de perfei- 
ção. Através de uma delas, chamada anima-siddhi, ele pode tornar- 
se menor que um átomo, e, nesse caso, consegue entrar em qualquer 
parte. Com este poder ióguico, Indra entrou no ventre de Diti en- 
quanto ela estava grávida. 


VERSO 62 


sud swap mé qst] SARTAN | 
a a A a qo: 11830 


cakarta saptadhã garbham 
vajrena kanaka-prabham 

rudantam saptadhaikaikam 
mà rodir iti tàn punah 


cakarta—ele cortou; sapta-dhü—em sete pedaços; garbham—o 
embriào; vajrena—com seu raio; KanaKa—de ouro; prabham—que 
tinha uma aparéncia; rudantam—chorando; sapta-dha-==em seté pe- 
dacos; eka-ekam—cada um; mà rodih—nào choreis; iti—assim; tàn— 
a eles; punah—novamente. 
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TRADUÇÃO 
Após entrar no ventre de Diti, Indra, a ajuda de seu raio, 
cortou em sete pedaços o embrião, que parecia ouro reluzente. Em 
sete lugares, sete diferentes seres vivos começaram a chorar. Indra 
disse-lhes: “Não choreis”, e, e voltou a cortar cada um deles 
em'sete pedaços. 


SIGNIFICADO 

Śrīla Viśvanātha Cakravartī Thākura comenta que Indra, através 
de seu poder ióguico, primeiramente desdobrou em sete o corpo de 
um Marut, e, depois, ao cortar cada uma das sete partes do corpo 
original em mais outros pedaços, totalizaram-se quarenta e nove. 
Quando cada corpo foi cortado em sete, outras entidades vivas en- 
traram nos novos corpos, e, assim, estes eram como plantas, que 
se tornam entidades separadas quando cortadas em várias partes e 
plantadas num canteiro. Havia um primeiro corpo, e, quando este 
foi cortado em muitos pedaços, muitas outras entidades vivas en- 
traram nos novos corpos. 


VERSO 63 


WF RIA E q | 
fka a Raia rad mea 11531 


tam úcuh patyamanas te 
sarve prañjalayo nrpa 
“kim na indra jighamsasi 
bhrátaro marutas tava 


tam—a ele; 1cuh—disseram; patyamanah—estando aflitos; te— 
eles; sarve—todos; prañijalayah—de máos postas; nrpa—ó rei; kim— 
por que; nah—a nós; indra—ó Indra; jigharisasi—queres matar; 
bhratarah—irmáos; marutah—Maruts; tava—teus. 


TRADUCAO 
Ó rei, estando muito aflitos, eles, de mãos postas, imploraram 
a Indra, dizendo: “Querido Indra, somos os Maruts, teus irmãos. 
Por que estás tentando matar-nos?”” 


Diti faz o voto de matar o rei Indra 


VERSO 64 


aa a a 0. 
SATA, MNA RET TTA NS NI 


ma bhaista bhrátaro mahyarh 
yüyam ity üha kausikah 

ananya-bhavan parsadan 
atmano marutam ganan 


mã bhaista—não temais; bhratarah—irmáos; mahyam—meus; 
yúyam—ós; iti—assim; 2ha—disse; kausikah—Indra; ananya-bha- 
van—devotados; po aa ütmanah—seus; marutàm 
ganün—os Maruts. 


“TRADUÇÃO 
Ao perceber que realmente eles eram seus devotados seguidores, 
Indra disse-lhes: Se todos vós sois meus irmãos, não há por que ficar 
com medo de mim. 


Radi: fag | 
ra fo o ne 


na mamãra diter garbhah 
Srinivasanukampaya 

bahudha kulisa-ksunno 
drauny-astrena yatha Fi 


na—não; mamãra-—morreu; diteh—de Diti; garbhah—o embrião; 
Sri-nivàsa—do Senhor Visnu, o lugar onde repousa a deusa da for- 
tuna; anukampayã-—pela misericórdia; bahu-dhã-—em muitos peda- 
ços; kulisa—pelo raio; ksunnah-—cortado; drauni—de Asvatthâmã; 
astrena—pela arma; spoon modo; bhavan—tu. 


“1. TRADUÇÃO. 
Sukadeva Gosvami disse; Meu querido rei Pariksit, sentiste o calor 
emitido pela brahmastra de Asvatthamã, porém, quando o Senhor 
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Krsna entrou no ventre de tua mãe, foste salvo. Do mesmo modo, 
embora o raio de Indra tivesse cortado o embrião em quarenta e 


nove pedaços, todos eles foram salvos pela misericórdia da Suprema 
Personalidade de Deus. 


VERSOS 66—67 


aga gerit. mf A | 
da rr Rear aa 1880 
aaa A SA! 
A mada an aan; pal: 119011 


sakrd istvadi-purusarh 
puruso yáti sáamyatám 

samvatsaram kiñcid' ina 
ditya yad dharir arcitah 


sajür indrena paficasad 
devàs te maruto 'bhavan 

vyapohya mátr-dosarh te 
harinà soma-pàh krtàh 


sakrt—uma.só vez; istva—adorando; adi-purusam-——a pessoa ori- 
ginal; purusah—uma pessoa; yüti—vai a; samyatam-—possuindo os 
mesmos tracos físicos do Senhor; samvatsaram—um ano; kifcit 
ünam—um pouco menos do que; dityü—por Diti; yat—porque; 
harih—o Senhor Hari; arcitah—foi adorado; sajfi—com; indrena— 
Indra; pañcasat—cinqiienta; devah—semideuses; te—eles; maru- 
tah—os Maruts; abhavan—tornaram-se; vyapohya—removendo; 
matradosam—a falha cometida por sua máe; te—eles; harina—pelo 
Senhor Hari; soma-pah—bebedores de soma-rasa; krtah—foram 
transformados em. 


TRADUÇÃO 
Se, pelo menos uma só vez, alguém adora a Suprema Personali- 
dade de Deus, a pessoa original, recebe o benefício de ser promovido 
ao mundo espiritual e de possuir os mesmos traços físicos de Visnu. 
Diti adorou o Senhor Visnu durante quase um ano, submetendo-se 
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a um grande voto. Devido a esta força adquirida na vida espiritual, 
os quarenta e nove Maruts nasceram. Que há, então, de surpreen- 
dente no fato de, pela misericórdia do Senhor Supremo, os Maruts, 
embora nascidos do ventre de Diti, tenham se tornado iguais aos 
semideuses? 

VERSO 68 


ficam ari GARE | 
gem afe A iaaa Nc 


ditir utthaya dadrse 
kumarán anala-prabhan 

indrena sahitân devr 
paryatusyad aninditã 


ditih—Diti; utthaya—levantando-se; dadrse—viu; kumürün—fi- 
Ihos; anala-prabhàn—tào brilhantes como o fogo; indrena sahitàn— 
com Indra; devi—a deusa; paryatusyat—ficou satisfeita; anindita— 
estando purificada. 


TRADUCAO 
Devido à sua adoracáo à Suprema Personalidade de Deus, Diti 
purificou-se por completo. Quando levantou-se da cama, viu seus 
quarenta e nove filhos juntamente com Indra. Todos esses quarenta 
e nove filhos, táo brilhantes.como o fogo, eram amigos de Indra, 
e, portanto, ela ficou muito satisfeita. 


VERSO 69 


ARA TRE are | 
aaa ARRE NE 


athendram aha tataham 
adityânâm bhayavaham 

apatyam icchanty acaram 
vratam etat suduskaram 


atha—em seguida; indram—a Indra; aha—falou; tata—querido; 
aham—eu; adityanam-—dos' Adityas; bhaya-avaham—com medo; 
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apatyam—um filho; icchantt—desejando; acaram-—executei; vra- 
tam—voto; etat—este; su-duskaram—mwuito difícil de realizar. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, Diti disse a Indra: Meu querido filho, submeti-me 
a este difícil voto só para obter um filho que pudesse matar os doze 
Ádityas. 


VERSO 70 


TR: pf ga A AA A I 
qf à ARA ya a A A A llo! 


ekah sañkalpitah putrah 
sapta saptâbhavan katham 

yadi te viditam putra 
satyam kathaya mà mrsà 


ekah—um; sañkalpitah—foi suplicado; putrah—filho;- sapta 
sapta—quarenta e nove; abhavan—vieram a existir; katham—como; 
yadi—se; te—por ti; viditam-—conhecida; putra—meu querido filho; 
satyam—a verdade; kathaya—fala; má—náo (fales); mrsá—mentiras. 


TRADUÇÃO 
Supliquei que viesse apenas um filho, mas vejo um total de qua- 
renta e nove. Como isto aconteceu? Meu querido filho Indra, se sou- 
beres, por favor, dize-me a verdade. Não tentes falar mentiras. 


VERSO 71 
FZ ST 
asada | 
rasa mat ae Ino? 
indra uvãca 
amba te "ham vyavasitam 
upadharyagato 'ntikam 


labdhantaro 'cchidar garbham 
artha-buddhir na dharma-drk 
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indrah uvaca—Indra disse; amba—ó mãe; te—teu; aham-=eu; 
vyavasitam—voto; upadharya—compreendendo; agatah—yim; an- 
tikam—para perto; labdha—tendo encontrado; antarah—uma falha; 
acchidam—cortei; garbham—o embrião; artha-buddhih—sendo: 
egoísta; na—náo; dharma-drk—vendo o caminho da religião: 


TRADUÇÃO 
Indra respondeu: Minha querida mãe, porque eu estava grossei- 
ramente cego de interesses egoístas, afastei-me do caminho da reli- 
gião. Quando compreendi que estavas observando um grande voto 
em que te dedicavas à vida espiritual, procurei encontrar alguma 
falha em ti. Quando descobri essa falha, entrei em teu ventre e cortei 
o embrião em pedaços. 


SIGNIFICADO 
Quando Diti, tia de Indra, explicou-lhe sem reservas o que queria 
fazer, Indra, por sua vez, revelou-lhe quais eram as suas intenções. 
Assim, ambos, ao invés de tornarem-se inimigos, falaram franca- 
mente a verdade. Essa qualificação resulta do contacto com Visnu. 
Como se afirma no Srimad-Bhagavatam (5.18.12): 


yasyasti bhaktir bhagavaty akiñicana 
sarvair gunais tatra samasate surdh 


Se alguém cultiva atitude devocional e purifica-se adorando o Senhor 
Supremo, decerto que todas as boas qualidades manifestam-se em 
seu corpo. Porque foram tocados pela adoração a Visnu, tanto Diti 
quanto Indra purificaram-se. 


VERSO 72 


NARA A A ATOR | 
IAE a mf afit test 


krtto me saptadha garbha 
üsan sapta kumarakah 

te 'pi caikaikaso vrknah 
saptadhã nàpi mamrire 
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krttah—cortado; me—por mim; sapta-dha—em sete; garbhah—o0 
embriáo; asan—veio a ser; sapta—sete; kumarakah—bebés; te—eles; 
api—embora; ca—também; eka-ekasah—cada um; vrknah—cortado; 
sapta-dhã--em sete; na—nào; api—mesmo assim; mamrire—mor- 
reram. 

TRADUCAO 

Primeiramente, cortei em sete pedaços a criança que estava no 
ventre; aqual se transformou em sete filhos. Então, voltei a cortar 
cada um deles em sete pedaços. Entretanto, pela graça do Senhor 
Supremo, nenhum deles morreu. 


VERSO 73 


aaa a ad nm 
agora fs af 9311 


tatas tat paramascaryam 
viksya vyavasitam maya 

mahapurusa-pajayah 
siddhih kapy ünusanginr 


tatah—então; tat—isto; parama-ascaryam-—grande espanto; vik- 
$ya—vendo; vyavasitam—foi depreendido; maya—por mim; maha- 
purusa—ao Senhor Visnu; pajayah-—da adoração; siddhih—resul- 
tado; kapi—algum; anusanginr—subsidiário. 


TRADUÇÃO 
Minha querida mãe, quando vi que todos os quarenta é nove filhos 
estavam vivos, fiquei deveras espantado. Concluí que este resultado 
subsidiário te foi concedido devido à tua execução regular de serviço 
devocional em adoração ao Senhor Visnu. 


SIGNIFICADO 
Para uma pessoa que se ocupa-em adorar-o Senhor Visnu, nada 
lhe é muito espantoso. Esta é a verdade. No Bhagavad-gitã (18.78), 
afirma-se: 


yatra yogesvarah krsno 
yatra partho dhanur-dharah 


Verso 74] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


tatra srir vijayo bhütir 
dhruva nitir matir mama 


“Onde quer que esteja Krsna, o mestre de todos os místicos, e onde 
quer que esteja Arjuna, o arqueiro supremo, com certeza haverá opu- 
léncia, vitória, poder extraordinário e, também, moralidade. Esta 
é a minha opinião.” Yogesvara é a Suprema Personalidade de Deus, 
o mestre de toda a yoga mística, que pode fazer o que bem quiser. 
Esta é a onipotência do Senhor Supremo. Para alguém que satisfaz 
o Senhor Supremo, nenhuma conquista é espantosa. Tudo lhe é 
possível. 


VERSO 74 


SR a A A: d 
tarah vt embate: eg Ion) 


aradhanam bhagavata 
Thamanã nirasisah 

ye tu necchanty api param 
te svartha-kusalah smrtah 


ãrâdhanam—a adoração; bhagavatah—à Suprema Personalidade 
de Deus; Thamãnah—estando interessados em; nirâsisah—sem de- 
sejos materiais; ye-—aqueles que; tu—na verdade; na icchanti—não 
desejam; api—nem mesmo; param—liberagáo; te—eles; sva-artha— 
em seu interesse próprio; kusalah—entendidos; smrtah—sáo consi- 
derados. 


TRADUÇÃO 
Embora aqueles que estão interessados em apenas adorar a Su- 
prema Personalidade de Deus não desejem do Senhor nada mate- 
rial e nem sequer desejem liberação, o Senhor Krsna satisfaz-lhes 
todos os desejos. 


SIGNIFICADO 
Ao ver o Senhor Visnu, Dhruva Maharaja recusou-se a “aceitar 
as bênçãos dEle, pois estava plenamente satisfeito com o fato de ver 
o Senhor. Entretanto, o Senhor é tão bondoso que, porque Dhruva 
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Maharája, no comego, desejara um reino maior do que o de seu pai, 
o Senhor promoveu-o'a Dhruvaloka, o melhor planeta do Universo. 
Portanto, os sastras dizem: 


akamah sarva-kâmo vã 
moksa-kama udara-dhih 

fivrena bhakti-yogena 
Jajeta purusam param 


“Alguém que tem inteligência refinada e esteja cheio de desejos ma- 
teriais, livre de desejos materiais ou deseje a liberação, deve fazer 
tudo para adorar o supremo todo, a Personalidade de Deus.” (Bhag. 
2.3.10) A pessoa deve ocupar-se em serviço devocional pleno. Então, 
muito embora nào tenha desejos, todos os desejos que acalentou an- 
teriormente poderáo:ser satisfeitos pelo simples fato de ela adorar 
o Senhor. O verdadeiro devoto nem sequer deseja a liberação 
(anyâbhilagita-sanyam). O Senhor, entretanto, satisfaz o desejo do 
devoto, concedendo-lhe opulência que jamais será destruída. A opu- 
léncia do karmi é destruída, mas a opulência do devoto jamais é des- 
truída. À medida que intensifica seuserviço devocional ao Senhor, 
o devoto torna-se cada vez mais opulento. 


VERSO 75 
SRTA GA TENTA Strada | 
A aa grea J: SÀ aq IMI 


ãradhyatma-pradam devam 
svatmânarh jagad-isvaram 

ko vrnita guna-sparsam 
budhah syàn:narake "pi yat 


ürüdhya—após adorar; atma-pradam— que Se entrega; devam— 
o Senhor; sva-àtmànam-—o queridíssimo; jagat-isvaram—o Senhor 
do-Universo; kah—que; vrnita—escolheria; guna-sparsam-——felici- 
dade material; budhah—pessoa inteligente; syat—está; narake—no 
inferno; api—até mesmo; yat—a qual. 


Verso 76] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


TRADUÇÃO 
A meta última de todas as ambições de alguém é ele tornar-se servo 
da Suprema Personalidade de Deus. Se um homem inteligente serve 
ao queridíssimo Senhor, que Se entrega aos seus devotos, como po- 
deria ele desejar felicidade material, a qual é disponível até mesmo 
no inferno? 


SIGNIFICADO 
Um homem inteligente jamais aspirará a tornar-se devoto para 
alcançar felicidade material. Isto prova que ele é devoto. Como Sri 
Caitanya Maháprabhu ensina: 


na dhanam na janam na sundarim 
kavitür và jagad-Isa kamaye 

mama janmani janmanisvare 
bhavatád bhaktir ahaitukt tvayi 


““Ó Senhor todo-poderoso, não desejo acumular riquezas, nem de- 
sejo belas mulheres, nem quero um grande número de seguidores. 
Nascimento após nascimento, quero apenas prestar-Te serviço de- 
vocional imotivadamente.'' O devoto puro:jamais pede ao Senhor 
felicidade material, evidenciado sob a forma de riquezas, segui- 
dores, uma boa esposa ou, quiçá, mukti. No entanto, o Senhor 
promete que yoga-ksemarh vahamy aham: ““Voluntariamentes Eu for- 
neço tudo o que é necessário para que se execute o Meu serviço.” 


VERSO 76 


até qu alii a AÑ d 
Fara ll 


tad idarh-mama daurjanyam 
balisasya mahiyasi 

ksantum arhasimátas tvam 
distya garbho mrtotthitah 


tat—que; idam—esta; mama—minha; daurjanyam—perversidade; 
balisasya—um tolo; mahiyasi—ó melhor das mulheres; ksantum 
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arhasi—por favor, perdoa; mátah—ó máe; tvam—tu; distyà—feliz- 
mente; garbhah—o filho dentro do ventre; mrta—morto; ufthitah— 
ficou vivo. 
TRADUÇÃO 

Ó minha'mãe, ó melhor de todas as mulheres, sou um tolo. Por 
favor, perdoa-me todas as ofensas que tenha cometido. Devido ao 
teu serviço devocional, teus quarenta e nove filhos nasceram ilesos. 
Agindo como inimigo, cortei-os em pedaços, porém, devido ao teu 
grande serviço devocional, eles não morreram. 


VERSO 77 

MIA TINA 
PARANA: AAA Aa | 
Wefg: me af a aa ARA loo! 


sri-suka uvãca 
indras tayabhyanujñatah 
suddha-bhavena tustaya 
marudbhih saha tàm natva 
Jagama tri-divam prabhuh 


Srrsukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; indrah-—Indra; 
taya—por ela; abhyanujñatah—sendo permitido; suddha-bhavena— 
com o bom comportamento; tustaya-—satisfeita; marudbhih saha— 
com os Maruts; tam—a ela; natva—tendo oferecido reveréncias; ja- 
gama—ele foi; tridivam—aos planetas celestiais; prabhuh—o senhor. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Diti ficou extremamente satis- 
feita com o ótimo comportamento de Indra. Então, com profusas 
reveréncias, Indra ofereceu seus respeitos à sua tia, e, com a per- 


missão dela, partiu para-os planetas celestiais juntamente com seus 
irmáos, os Maruts. 


VERSO 78 
ua à area dal dl ff 
ago aeai qa a a A oct 


Verso 78] Diti faz o voto de matar o rei Indra 


evam te sarvam akhyatarn 
yan màm tvarn pariprcchasi 

mangalam marutàm janma 
kim bhüyah kathayami te 


evam—assim; te—a ti; sarvam—tudo; akhyatam—narrado; yat— 
que; màm—a mim; tvam—tu; pariprcchasi—perguntaste; mañga- 
lam—auspicioso; marutam—dos Maruts; janma—o nascimento; 
kim—que; bhayah—mais; kathayami—falarei; te—a ti. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, no que se refere especialmente a esta 
pura e auspiciosa narracáo sobre os Maruts, respondi na medida do 
possível ás perguntas que me formulaste. Podes, entáo, fazer outras 
perguntas, e continuarei explicando. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Diti faz o voto de matar o rei Indra.” 








CAPÍTULO DEZENOVE 


Realização da cerimônia 
ritualística pumsavana 


Este capítulo explica como Diti, a esposa de Kasyapa Muni, pra- 
ticou serviço devocional ao seguir as instruções de seu esposo, Du- 
rante o primeiro dia da quinzena da lua cheia, no mês de agraháyana 
(novembro — dezembro), toda mulher, seguindo os passos de Diti e 
seguindo as instruções de seu próprio esposo, deve começar este 
purhsavana-vrata. Após a purificação matinal, em que escovou seus 
dentes e tomou seu banho, ela deve ouvir sobre o mistério do nasci- 
mento dos Maruts. Depois, cobrindo seu corpo com um vestuário 
branco e colocando os devidos adereços, ela, antes do desjejum, deve 
adorar o Senhor Visnu e a mãe Laksmi, a deusa da fortuna e esposa 
do Senhor Visnu, louvando amisericórdia, paciência, poder, habili- 
dade, grandeza e outras glórias do Senhor Visnu e, também, enalte- 
cer Sua capacidade de conceder todas as bênçãos místicas: Enquanto 
se oferece-ao Senhor toda a parafernália de adoração, tais como 
adornos, o cordão sagrado, essências, belas flores, incenso é água 
para banhar e lavar Seus pés, mãos e boca, deve-se convidar o Senhor 
com este mantra: om namo bhagavate maha-purusâya mahanubha- 
vaya mahavibhúti-pataye saha maha-vibhatibhir balim upaharami. 
Então, devem-se apresentar doze oblações no fogo enquanto se canta 
este mantra: ori namo bhagavate maha-purusaya, ¿mahavibhati-pataye 
svahã. Devem-se oferecer reverências enquanto se canta este mantra 
dez vezes. Em seguida, deve-se cantar o mantra de Laksmi-Narayana. 

Se a mulher grávida ou seu esposo executarem regularmente esse 
serviço devocional, ambos receberão os resultados. Após continuar 
este processo por um ano inteiro, a esposa casta deve jejuar em pir- 
nima, o dia da lua cheia, de kãrttika. No dia seguinte, o esposo deve 
adorar o Senhor seguindo o mesmo processo anterior e, então, deve 
realizar um festival, cozinhando boa comida'e distribuindo prasada 
aos brãhmanas. Depois, com a permissão dos brahmanas, o esposo 
e a esposa devem tomar prasada, No final, este capítulo glorifica 
os resultados da cerimônia pursavana. 
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VERSO 1 
zdana 
zd dev wed ads Wr i 
air e Aa: e 
sri-rajovüca 
vratam purnsavanam brahman 
bhavatà yad udiritam 


tasya veditum icchàmi 
yena visnuh prasidati 


$rr-raja uvaca—Mahaárája Pariksit disse; vratam—o voto; pumsa- 
vanam-—chamado purisavana; brahman—ó brühmana; bhavatü— 
por.ti; yat--o qual; udiritam-—foi falado; tasya—isto; veditum— 
conhecer; icchâmi-—quero; yena--mediante o qual; visnuh—o Senhor 
Visnu; prasidati—fica satisfeito. 


TRADUÇÃO 
Maharaja Pariksit disse: Meu querido senhor, já falaste sobre o 
voto purnsavana. Agora, é meu desejo ouvi-lo ser descrito em porme- 
nores, pois, pelo que sei, quem segue este voto pode satisfazer Visnu, 
o Senhor Supremo. 
VERSOS 2—3 


ATA SAI 
u$ ww Y Ada | 
aa ral RR 1 
Fra al a MIA A | 
a qe y gara | 
quitar BRA ma RN 


sri-suka uvãca 
sukle margasire pakse 
yosid bhartur anujñaya 
arabheta vratam idarn 
sarva-kamikam aditah 


A cerimónia ritualística pumsavana 


nisamya marutam janma 
bráhmanán anumantrya ca 

snatvã sukla-dati sukle 
vasitálankrtambare 

püjayet pratarasat prág 
bhagavantam Sriya saha 


srrsukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; $ukle—luminosa; 
margasire—durante o més de novembro — dezembro; pakse—durante 
a quinzena; yosit—uma mulher; bhartuh—do esposo; anujñaya— 
com a permissão; arabheta-—deve começar; vratam-—voto; idam— 
este; sârva-kamikam-—que satisfaz todos os desejos; aditah-—a partir 
do primeiro dia; nisamya—ouvindo; marutam-—dos Maruts; janma-— 
o nascimento; brahmanan—os brâhmanas; anumantrya—sendo ins- 
truída por; ca—e; snatva--banhando-se; sukla-dati—tendo limpado 
os dentes; sukle-—branco; vasita-—-deve-colocar; alarikrtà-—usando 
adornos; ambare—vestuário; püjayet—deve adorar; prütah-asat 
prak-—antes do desjejum; bhagavantam-—a Suprema Personalidade 
de Deus; sriya saha—com-a deusa da fortuna. 


TRADUCAO 

Sukadeva Gosvámi disse; No primeiro dia da quinzena do pleni- 
lúnio do més de agraháyana [novembro — dezembro], seguindo as 
instruções de seu esposo, a mulher deve começar este serviço devo- 
cional regulado, submetendo-se a um voto de penitência, pois tal 
serviço pode satisfazer-lhe todos os desejos. Antes de começar a 
adorar o Senhor Visnu, a mulher deve ouvir a história de como foi 
que os Maruts nasceram. Seguindo as instruções de brâhmanas qua- 
lificados, ela, de manhã, deve escovar os dentes, banhar-se e colo- 
car vestuário branco e adornos, e, antes de tomar o desjejum, deve 
adorar o Senhor Visnu e Laksmi. 


VERSO 4 


ae À fa qa sd 
aaa a ar IN 


alar te nirapeksaya 
pūrna-kāma namo ’stu te 
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mahavibhati-pataye 
namah sakala-siddhaye 


alam—bastante; te—a Vós; nirapeksãya—indiferente; pürna- 
kama-—ó Senhor, cujo desejo sempre é satisfeito; namah—reverén- 
cias; astu—que haja; fe—a Vós; mahd-vibhüti—de Laksmi; pataye— 
ao esposo; namah-—reverências; sakala-siddhaye—ao mestre de todas 
as perfeições místicas. 


TRADUÇÃO 
[Então, ela deve dirigir ao Senhor a seguinte oração] Meu querido 
Senhor, sois pleno de todas as opulências, mas não Vos peço opu- 
lência. Simplesmente ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 
Sois o esposo e mestre de Laksmidevi, a deusa da fortuna, que tem 
todas as opuléncias. Portanto, sois o mestre de toda a yoga mística. 
Tudo o que me resta fazer é oferecer-Vos minhas reveréncias. 


SIGNIFICADO 
O devoto sabe apreciar a Suprema Personalidade de Deus. 


om púrnam adah piirnam idam 
pürnàt pürnam udacyate 

pürnasya pürnam üdàya 
pürnam evàavasisyate 


“A Personalidade de Deus é perfeita e completa, e, porque Ele é 
inteiramente: perfeito, “todas as Suas emanações, tais como este 
mundo fenomenal, são perfeitamente equipadas é apresentam-se 
como unidades completas. Tudo o que se origina do todo completo 
também é completo em si mesmo. Porque Ele é o todo completo, 
muito embora tantas unidades completas emanem dEle, Ele perma- 
nece o equilíbrio completo.” Portanto, é necessário que nos refu- 
giemos no Senhor Supremo. Tudo aquilo de que um devoto precisa 
será fornecido pela perfeita Suprema Personalidade de Deus (tesár 
nityabhiyuktanam yoga-ksemam vahamy aham). Portanto, o devoto 
puro nada pede ao Senhor. Ele simplesmente oferece suas respeito- 
sas reverências ao Senhor, e o Senhor está disposto a aceitar tudo 
o que esteja ao alcance do devoto que quer adorá-lO, mesmo que 
seja patram puspam phalam toyam — wma folha, uma flor, uma 
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fruta ou água. Não há necessidade de empenhar-se artificialmente. 
É melhor ser simples e modesto, e, com respeitosas reveréncias, 
oferecer ao Senhor qualquer coisa que seja acessível. O Senhor é 
perfeitamente capaz de abençoar o devoto, dando-lhe todas as opu- 
lências. 


VERSO 5 


qm dq gem ren afasta | 
we fg as fast Ta rt S 


yathà tvam krpayà bhütyà 
tejasà. mahimaujasà. 

justa Tía gunaih saryais 
tato "si bhagavàn prabhuh 


yathü—como; tvam—VÓós; krpayü—com. misericórdia; bhütya— 
com opulências; fejasà—com. poder; mahima-ojasü—com glória e 
força; justah-—dotado; Isa—ó meu Senhor; gunaih-—com qualida- 
des transcendentais; sarvaih—todas; tatah—portanto; asi—sois; 
bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; prabhuh—o mestre. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, porque sois dotado de misericórdia imotivada, bem 
como de todas as opulências, todos os poderes e todas as glórias, 
força e qualidades transcendentais, sois a Suprema Personalidade 
de Deus, o mestre de todos. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras tato "si bhagavan prabhuh significam: 
“Portanto, sois a Supréma- Personalidade de Deus, o mestre de 
todos.” A Suprema Personalidade de Deus é plenamente dotado de 
todas as seis opulências, e, além do mais, Ele é deveras bondoso com 
o Seu devoto. Embora Ele seja completo em Si mesmo, não obstante, 
quer que todas as entidades vivas rendam-se a Ele para que possam 
ocupar-se em Lhe servir. Com isso, Ele fica satisfeito. Embora com- 
pleto em Si mesmo, Ele fica satisfeito quando Seu devoto mostra 
sua devoção e Lhe oferece patram pusparh phalam toyam — uma 
folha, uma flor, uma fruta ou um pouco de água. Às vezes, dando 
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a impressão de que está com fome, o Senhor, como filho de mãe 
Yasoda, pede algum alimento a Seu devoto. Às vezes, Ele aparece 
num: sonho e diz a Seu devoto que Seu templo e Seu jardim estão 
muito-velhos e que, portanto, não Se sente muito à vontade neles. 
Assim, Ele pede que o devoto os conserte. Às vezes, Ele fica sepulto, 
€, como se fosse incapaz de sair por Si próprio, pede ao Seu devoto 
que O resgate. Às vezes, Ele péde à Séu devoto que pregue em todo 
o mundo as Suas glórias, embora, sozinho, tenha plena competên- 
cia de executar essa tarefa. Muito embora seja dotado de todas as 
posses e mesmo sendo auto-suficiente, a Suprenia Personalidade de 
Deus depende dos Seus devotos. Portanto, a relação que existe entre 
o Senhor e Seus devotos é extremamente confidencial. Somente o 
devoto consegue perceber como é que o Senhor, embora pleno em 
Si mesmo, depende do Seu devoto para executar algum trabalho es- 
pecífico. Isto está explicado no Bhagavad-gitã (11.33), onde o Senhor 
diz a Arjuna que nimitta-matram bhava savyasacin: **Ó Arjuna, 
torna-te apenas um instrumento na batalha.” © Senhor Krsna tinha 
competência para vencer a Guerra de Kuruksetra, entretanto, in- 
duziu Seu devoto Arjuna a lutar é tornar-se a causa da vitória. Sri 
Caitanya Mahaprabhu tinha todas as condições para' difundir em 
todo o mundo Seu nome e Sua missão, mas, mesmo assim, contava 
com Seus devotos para fazer este trabalho. Considerando todos esses 
pontos, o aspecto mais importante da auto-suficiência do Senhor 
Supremo é que Ele depende dos Seus devotos. Isto caracteriza Sua 
misericórdia imotivada.'O devoto que percebeu na vida prática essa 
misericórdia imotivada da Suprema Personalidade de Deus pode en- 
tender o mestre e o servo. 
VERSO 6 


fra emn o memes i 
Sa A erat aras 3 I & 


visnu-patni mahd-maye 
mahapurusa-laksane 

priyetha me maha-bhage 
loka-mátar namo “stu'te 


visnu-patni—ó esposa do Senhor Visnu; maha-maye—ó6 energia 
do Senhor Visnu; maha-purusa-laksane—possuindo as qualidades e 
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opuléncias do Senhor Visnu; priyethah—por favor, alegra-te; me— 
comigo; maha-bhage—ó deusa da fortuna; loka-mátah—ó máe do 
mundo; namah-—reverências; astu—que aja; te—a ti. 


TRADUÇÃO 

[Após oferecer reverências e mais reverências ao Senhor Visnu, 
a devota deve oferecer respeitosas reverências à mãe Laksmi, a deusa 
da fortuna, e deve orar da seguinte maneira.) Ó esposa do Senhor 
Visnu, ó energia interna do Senhor Visnu, estás em nível de igual- 
dade com o próprio Senhor Visnu, pois tens todas as Suas qualida- 
des e opulências. Ó deusa da fortuna, por favor, sê bondosa para 
comigo. Ó mãe do mundo: inteiro, ofereço-te minhas respeitosas 
reverências. 


SIGNIFICADO 

O Senhor tem potências multifárias (parasya saktir' vividhaiva 
Srüyate). Como é a inestimável potência do próprio Senhor, a mãe 
Laksmi, a deusa da fortuna, é aqui chamada de mahã-máye: A pala- 
vra maya significa sakti. Sem Sua energia principal, o Senhor Visnu, 
o Supremo, não pode exibir o Seu poder em toda parte. Está dito 
que sakti Saktiman abheda; o poder e o poderoso sáo idênticos, Por- 
tanto, mãe Laksmi, a deusa da fortuna, é a companheira inseparável 
do Senhor Visnu; eles permanecem juntos constantemente. Ninguém 
pode tirar do Senhor Visnu, a deusa da fortuna, Laksmi, e mantê- 
la afastada dEle em seu lar Quem pensa que é capaz de fazer isso 
corre sério perigo. Manter Laksmi, ou as riquezas do Senhor, sem 
prestar serviço ao Senhor é sempre perigoso, pois nesse ponto Laksmi 
torna-se a energia ilusória. Como Senhor Visnu, entretanto, Laksmi 
é a energia espiritual. 
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orn namo bhagavate mahà-purusaya mahünubhavaya mahàvibhüti- 
pataye saha maha-vibhatibhir balim upaharümiti. anenahar-ahar 
mantrena visnor avahanürghya-padyopasparsana-snana-vasa-upavita- 
vibhüsana-gandha-puspa-dhüpa-dipopahürady-upacarün susama- 
hitopaharet. 


orii—ó meu Senhor; namah—reveréncias; bhagavate—á Suprema 
Personalidade de Deus; pleno de seis opuléncias; maha-purusaya— 
o melhor dos desfrutadores; maha-anubhüvaya—o mais poderoso; 
malià-vibhüti—da deusa da fortuna; pataye—o esposo; saha—com: 
maha-vibhatibhih—associados; balim— presentes; upaharümi-—estou 
oferecendo; iti—assim; anena—mediante este; ahah-ahah-—todos os 
dias; mantrena—mantra; visnoh—do Senhor Visnu; avahana-—invo- 
cagdes; arghya-padya-upasparsana—água para lavar as mãos, pés e 
boca; snána—água para dar banho; vasa—roupas; upavita—um cor- 
dáo sagrado; vibhtisana—ornamentos; gandha=esséncias; puspa— 
flores; -dhüpa—-incenso; dipa—lamparinas; ' upahüra-—presentes; 
ādi—e assim por diante; upacdran—presentes; su=samahita=com 
grande atenção; upaharet—ela deve oferecer. 


TRADUÇÃO 

“Meu Senhor Visnu, pleno de seis opulências, sois o melhor de 
todos os desfrutadores e sois o mais poderoso. Ó esposo da mãe 
Lakgmi, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências a Vós que estais 
acompanhado de muitos associados, tais como Visvaksena. Ofereço- 
Vos toda a parafernália que se utiliza na adoração que é prestada 
a Vós.” Com grande atenção, deve-se cantar esse mantra todos os 
dias enquanto se adora o Senhor Visnu com todos os artigos, tais 
como água para lavar-Lhe os pés, mãos e boca e água para banhá- 
IO. Deve-se adorá-lO mediante o oferecimento de vários presentes, 
tais como roupas, cordão sagrado, ornamentos, essências, flores, 
incenso e lamparinas. 


SIGNIFICADO 
Este mantra é muito importante. Todo aquele que se dedica à ado- 
ração à Deidade deve cantar este mantra acima citado e que começa 
com ori namo bhagavate mahà-purusaya. 
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VERSO 8 


TRATA GEMAS GUI: 
$ a aaa ra añ el 


havih-sesarh ca juhuyad 
anale: dvàdasahutih 

om namo bhagavate maha-purusaya 
mahàvibhüti-pataye svüheti 


havih-Sesam—restos da oferenda; ca—e; juhuyat—a pessoa deve 
apresentar; anale—no ' fogo; dvádasa—doze; ahutih—oblações; 
ora—ó meu Senhor; namah-—reverências; bhagavate—à Suprema 
Personalidade de Deus; maha-purusaya—o desfrutador supremo; 
maha-vibhati—da deusa da fortuna; pataye—o esposo; svdha— 
saudações; i/j—assim. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami continuou: Após adorar o Senhor com toda 
a parafernália mencionada acima, deve-se cantar o seguinte mantra 
[ori namo bhagavate mahá-purusáya mahavibhati-pataye svaha] 
enquanto se apresentam no fogo sagrado doze oblacóes de ghi. 


VERSO 9 
Pri Raj q aaa ara | 
A Aaa 11 1 


Sriyam visnum ca varadav 
üsisam prabhavav ubhau 

bhaktyà sampüjayen nityam 
yadicchet sarva-sampadah 


sriyam—a deusa da fortuna; visnuni—o Senhor Visnu; ca—e; vara- 
dau—os outorgadores de bênçãos; asisim-—da prosperidade; pra- 
bhavau—a fonte; ubhau--ambos; bhaktyã—com devoção; sampã- 
jayet—deve adorar; nityam—diariamente; yadi—se; icchet—deseja; 
sarva—todas; sampadah—as opuléncias. 
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TRADUÇÃO 

Se alguém deseja todas as opulências, seu dever é adorar diaria- 
mente o Senhor Visnu e Laksmi, esposa dEste. Com grande devo- 
ção, deve adorá-lO de acordo com o processo acima mencionado. 
O Senhor Visnu e a deusa da fortuna formam um casal imensamente 
poderoso. Eles são os outorgadores de todas as bênçãos e a fonte 
de toda a boa fortuna. Portanto, o dever de todos é adorar Laksmi- 
Narayana. 

SIGNIFICADO 

Laksmi-Náráyana — o Senhor Visnu e mãe Laksmi — estão 
sempre situados nos corações de todos (Isvarah sarva-bhiltânari hrd- 
dese "rjuna tisthati). Entretanto, porque não compreendem que, 
juntamente com Sua consorte eterna, Laksmi, o Senhor Visnu per- 
manece nos corações de todas as entidades vivas, os não-devotos não 
são dotados com a opulência do Senhor Visnu. Homens ineseru- 
pulosos, às vezes, tratam um pobre por daridra-narâyana, ou “o Nã- 
rāyana indigente”. Isto não tem nenhuma base científica. O Senhor 
Visnu e Laksmi sempre estão situados nos corações de todos, mas 
isso não significa que todo mundo é Nàráyana, e muito menos deve- 
se pensar que o sejam aqueles que estão na pobreza. Usar este termo 
em relação a Nãráyana é atitude das mais abomináveis. Náráyana 
jamais-Se torna pobre e, portanto, em circunstância alguma-pode 
ser chamado de daridra-nãrâyana. Nárâyana decerto está situado nos 
corações de todos, mas Ele não é pobre nem rico. Somente pessoas 
inescrupulosas que não conhecem à opulência de Nãrãyana tentam 
afligi-IO com a pobreza. 


VERSO 10 


E c Sam | 
«uad sene qs A tell 


pranamed dandavad bhümau 
bhakti-prahvena cetasã 

dasa-vàram japen mantram 
tatah stotram udirayet 


pranamet— deve oferecer reveréncias; danda-vat—como uma vara; 
bhümau—no chào; bhakti—através da devocáo; prahvena—humilde; 
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cetasü—com a mente; dasa-váram-—dez vezes; japet —deve pronun- 
ciar; mantram—o mantra; tatah-—depois; stotram—oragào; udi- 
rayet—deve cantar. 


TRADUCAO 
Devem-se prestar reveréncias ao Senhor com a mente humilde e 
com devocáo. Enquanto se oferecem dandavats, caindo ao solo como 
uma vara, deve-se cantar dez vezes o mantra acima mencionado. 
Então, deve-se cantar a seguinte oração. 


VERSO 11 


qi a Aaa fg a: wi 
pr tercie 


yuvar tu visvasya vibhü 
jagatah karanam param 

iyam hi prakrtih süksmà 
maya-Saktir duratyaya 


yuvam—ambos; fu—na verdade; visvasya—do Universo; vibha— 
os proprietários; jagatah—do Universo; kKaranam—a causa; param— 
suprema; ¡yam—Ñestay hi—decerto; prakrtih—energia; saksma—di- 
fícil de entender; maya-saktih—a energia interna; duratyaya— difícil 
de transpor. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor Visnu e mãe Laksmi, deusa da fortuna, sois os pro- 
prietários de toda a criação, Na verdade, sois a causa da criação. 
É extremamente difícil entender mãe Laksmi, pois ela é tão poderosa 
que a jurisdição de seu poder é praticamente insuperável. No mundo 
material, mãe Laksmi faz-se representar pela energia externa, mas, 
na verdade, ela sempre é a energia interna do Senhor. 


VERSO 12 
qum a MITRA YO WU d 
da reb fbüd weunHW ual 
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tasya adhisvarah saksat 
tvam eva purusah parah 
tvam sarva-yajria ijyeyam 
kriyeyam phala-bhug bhavün 


tasyah—dela; adhisvarah—o mestre; saksat—diretamente; tvam— 
Vós; eva—decerto; purusah—a pessoa; parah—suprema; tvam—Vós; 
sarva-yajñah—sacrificio personificado; ijya—adoragcáo; ivyam—esta 
(Laksmi); kriyà—atividades; iyam—-isto; phala-bhuk—o desfrutador 
dos frutos; bhavan—Vós. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, sois o mestre da energia, e, portanto, sois a Pessoa 
Suprema. Sois o sacrifício [yajña] personificado. Lakşmī, a cor- 
porificação das atividades espirituais, é a forma original de ado- 
ração oferecida a Vós, ao passo que sois o desfrutador de todos os 
sacrificios. 


VERSO 13 


gua 2 a DAA | 
aadi dra 
MEA AR AAA 112311 


guna-vyaktir iyam dev? 
vyañjako guna-bhug bhavan 
tvarh hi sarva-sariry atmã 
srih sarirendrivasayâh 
nàma-rüpe bhagavati 
pratyayas tvam: apásrayah 


guna-vyaktih-—o reservatório de qualidades; ivam-— esta; devi— 
deusa; vyarijakah—manifestante; guna-bhuk—o desfrutador das qua- 
lidades; bhavan—Vós; tvam—Nós; hi—na verdade; sarva-sarirr 
atma—a Superalma de todas as entidades vivas; srih—a deusa da 
fortuna; sarira—o corpo; indriya—sentidos; asaydh—e a mente; 
nàüma—nome; rüpe—e forma; bhagavati—Laksmi; pratyayah—a 
causa da manifestação; tvam—Vós; apasrayah—a base. 
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TRADUCAO 

Mãe Laksmi, que está aqui presente, é o reservatório de todas as 
qualidades espirituais, ao passo que manifestais todas essas quali- 
dades e desfrutais delas. Na verdade, sois realmente o desfrutador 
de tudo. Existis como Superalma de todas as entidades vivas, e a 
deusa da fortuna é a forma dos seus corpos, sentidos e mentes. Ela 
também tem um nome e uma forma santificados, e sois a base de 
todos esses nomes e formas e à causa da manifestação deles. 


SIGNIFICADO 

Madhvacãrya, o acarya dos tattvavadis, explica este verso da se- 
guinte maneira: “Visnu é descrito como o:yajña personificado, e 
mãe Laksmi é descrita como as atividades espirituais € a forma ori- 
ginal de adoração. De-fato, eles representam as atividades espiri- 
tuais e a Superalma de todos os yajtias. O Senhor Visnu é, inclusive, 
a Superalma de Laksmidevi, mas ninguém pode ser a Superalma do 
Senhor Visnu, pois o próprio Senhor Visnu é a Superalma espiri- 
tual de todos.” 

De acordo com Madhvacarya, existem dois tativas, ou fatores. 
Um é independente, -e outro, dependente. O' primeiro /attva é o 
Senhor Supremo, Visnu, e o segundo é o jiva-tattva, Laksmidevi, 
sendo dependente do Senhor Visnu, às vezes é incluída entre as jivas. 
No entanto, os vaisnavas gaudiyas descrevem Laksmidevi de acordo 
com os dois seguintes versos do Prameya-ratnávalí de Baladeva 
Vidyabhúsana. O primeiro verso é citado do Visnu Purâna. 


nityaiva sã jagan-mata 
visnoh Srir anapayint 

yatha sarva-gato visnus 
tathaiveyam dvijottama 


visnoh syuh Saktayas tisras 
tüsu yà Kirtità parà 

saiva sris tad-abhinneti 
praha sisyan prabhur mahán 


*“Ó melhor dos brâhmanas, Laksmiji é a-constante companheira 
de Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, e, portanto, é chamada 
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de anapayint. Ela é a mãe detoda'a criação. Assim como o Senhor 
Visnu é onipenetrante, mãe Laksmi, Sua potência espiritual, também 
é onipenetrante.” O Senhor Visnu tem três potências principais — 
interna, externa e marginal. Sri Caitanya Mahâprabhu aceita pard- 
sakti, a energia espiritual do Senhor, como sendo idêntica ao Senhor. 
Portanto, ela também está incluída no visnu-tartva independente.” 

No comentário Kanti-mala, referente ao Prameya-ratnavali, exis- 
te esta afirmação: nanu kvacit nitya-mukta-jivatvari laksmyah svr- 
Kkrtam, tatraha, —praheti. nityaiveti padye sarva-vyapti-kathanena 
kala-kasthety adi-padya-dvaye, suddho *ptty ukta ca mahaprabhuna 
sva-sisyan prati laksmyà bhagavad-advaitam upadistam. kvacid yat 
tasyüs tu dvaitam uktam, tat tu tad-avista-nitya-mukta-jrvam adaya 
sangatamas:tu. **Embora algumas sucessóes discipulares vaisnavas 
autorizadas insiram a deusa da fortuna entre as entidades vivas eter- 
nameñte liberadas (jIvas) que residem em Vaikuntha, Sri Caitanya 
Maháprabhu, apoiando-Se na afirmagáo do Visnu Purana, descre- 
veu Laksmi como sendo idêntica ao visnu-tattva: A conclusão cor- 
reta é que as descrições segundo as quais Laksmi é diferente de Visnu 
têm aplicabilidade quando uma entidade viva eternamente liberada 
é investida da qualidade de Laksmi; neste caso; elas não se referem 
à mãe Laksmi, a consorte eterna do Senhor Visnu.” 


VERSO 14 


ur at fita ql afim | 
IA SAA Hed dem mari: 112801 


vathã yuvam tri-lokasya 
varadau paramesthinau 

tathã ma uttamasloka 
santu satyã mahasisah 


yatha—uma vez que; yuvam—ambos; tri-lokasya—dos trés mun- 
dos; vara-dau—outorgadores de béngáos; parame-sthinau—os supre- 
mos governantes; fatha—portanto; me—meu; uttama-sloka—ó 
Senhor, que sois louvado com excelentes versos; santu—possam 
tornar-se; satyâh-—satisfeitas; maha-asisah—grandes ambições. 
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TRADUÇÃO 
Sois ambos supremos governantes e benfeitores dos três mundos. 
Portanto, meu Senhor, Uttamasloka, espero que, por Vossa graça, 
minhas ambições possam ser satisfeitas. 


VERSO 15 


caña mé fara fem wd 
E AA LAN 


ity abhistüya varadam 
Srinivasam sriyà saha 

tan nihsüryopaharanam 
dattvücamanam arcayet 


iti—assim; abhistaya—oferecendo oracóes; vara-dam—que con- 
cede béncàos; sri-nivàsam—ao Senhor Visnu, a morada da deusa da 
fortuna; sriyã saha—com Laksmi; tat-—então; nihsarya—retirando; 
upaharanam—a parafernália de adoração; dattva—após oferecer; 
acamanam—água para lavar as mãos ea boca; arcayet—a pessoa 
deve adorar. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi continuou: Assim deve-se adorar tanto o 
Senhor Visnu, que é conhecido como Srinivasa, quanto màe Laksmi, 
a deusa da fortuna, oferecendo orações de acordo com o processo 
acima mencionado. Após retirar toda a parafernália de adoração, 
a pessoa deve oferecer-lhes água para que sejam lavadas suas mãos 
e boca, e, então, deve adorá-los novamente. 


VERSO 16 
qu saña a aña JAMN | 


qawana pa $ 128 


tatah stuvita stotrena 
bhakti-prahvena cetasã 

yajñocchistam avaghraya 
punar abhyarcayed dharim 
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tatah—entào; stuvita—deve-se louvar; stotrena—com orações; 
bhakti—com devoção; prahvena—humilde; cetasa—com a mente; 
yajña-ucchistam—os restos do sacrifício; avaghraya—cheirando; 
punah—novamente; abhyarcayet—deve-se adorar; harim—o Senhor 
Visnu. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, com devoção e humildade, devem-se oferecer orações 
ao Senhor e mãe Laksmi. Então, devem-se cheirar os restos do ali- 
mento oferecido e, em seguida, devem-se adorar novamente o Senhor 
e Laksmiji. 


VERSO 17 


OA AA 
far maa: i af | 


Parr a ol 


patir ca paraya bhaktya 
mahapurusa-cetasd 

priyais tais tair upanamet 
prema-silah svayam patih 

bibhryàt sarva-karmüni 
patnyã uccâvacâni ca 


patim—o esposo; ca—e; paraya—suprema; bhaktya=com de- 
voção; mahã-puruga-cetasà--aceitando como a Pessoa Suprema; 
priyaih—querido; tailvtaih-—-com essas (oferendas); upanamet-deve 
adorar; prema-silah—sendo afetuoso; svayam-—ele próprio; patih—o 
esposo; bibhryãt-—deve executar; sarva-karmâni—todas as ativida- 
des; patnyah—da esposa; ucca-avacani—superiores e inferiores; ca— 
também. 


TRADUÇÃO 
Aceitando seu esposo como o representante da Pessoa Suprema, 
a esposa deve adorá-lo com devoção imaculada, oferecendo-lhe 
prasáda. O esposo, estando muito satisfeito com sua esposa, deve 
ocupar-se nos afazeres de sua família. 
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SIGNIFICADO 
A relação familiar entre esposo e esposa deve ser estabelecida es- 
piritualmente de acordo com o-processo acima mencionado. 


VERSO 18 


SMA A | 
quí aaa fa aaa: 112 cil 


krtam ekatarenàpi 
dam-patyor ubhayor api 

patnyam kuryad anarhayam 
patir etat samahitah 


krtam—executado; ekatarena—por um; api—mesmo; dam-pa- 
tyoh-—da esposa e do esposo; ubhayoh-—de ambos; api—ainda assim; 
patnyam—quando a esposa; kurydt—ele deve executar; anarhayam— 
for incapaz; patih—o esposo; etat—isto; samahitah—com atenção. 


TRADUÇÃO 
Entre esposo e esposa, basta uma pessoa para executar esse servi- 
ço devocional. Devido à boa relação vivida por eles, ambos desfru- 
tarão dos resultados. Portanto, se a esposa for incapaz de executar 
esse processo, o esposo deve cuidadosamente encarregar-se dele, e 
a esposa fiel compartilhará dos resultados. 


SIGNIFICADO 
A relação entre esposo e esposa é firmemente estabelecida quando 
a esposa é fiel e o esposo é sincero. Então, mesmo que a esposa, 
sendo mais fraca, não consiga executar serviço devocional com seu 
esposo, se ela for casta e sincera, compartilhará da metade das ati- 
vidades de seu esposo. 


VERSOS 19—20 


el 
fa farta: qtos a: 
Tara E rara UU 
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sm td A mia aaa: | 
sumrafrgrerd wdemmgzd rel 


visnor vratam idam bibhran 
na vihanyüt katharicana 

viprün striyo viravatth 
srag-gandha-bali-mandanaih 

arced ahar-ahar bhaktya 
devam niyamam asthita 


udvasya devarh sve dhâmni 
tan-niveditam agratah 

adyad atma-visuddhy-arthar 
sarva-kama-samrddhaye 


visnoh—ao Senhor Visnu; vratam—voto; idam—este; bibhrat— 
executando; na—náo; vihanyat—deve quebrar; kathañicana—por 
razão nenhuma; vipran—os bráhmanas; striyah—mulheres; vira- 
vatTh—que têm seus esposos e filhos; srak—com guirlandas; gan- 
dha—polpa de sándalo; bali—oferenda de alimento; mandanaih—e 
com'adornos; arcel—a pessoa deve adorar; ahah-ahah—diariamente; 
bhaktya—com devocáo; devam—o Senhor Visnu; niyamam—os 
princípios reguladores; asthita—seguindo; udvasya—colocando; 
devam—o Senhor; sve—em Seu próprio; dhamni—local de re- 
pouso; tat—a Ele; niveditam—o que foi oferecido; agratah—após 
dividir primeiramente entre os outros; adyat—deve-se comer; dtma- 
visuddhi-artham—para a própria purificacáo; sarva-kama—todos os 
desejos; samrddhaye—para satisfazer. 


TRADUÇÃO 

A pessoa deve aceitar este visnu-vrata, que é um voto executado 
em serviço devocional, e ela não deve deixar de cumpri-lo só para 
ocupar-se em alguma outra atividade. Mediante o oferecimento de 
restos de prasada, guirlanda de flores, polpa de sândalo e adornos, 
devem-se diariamente adorar os brâhmanas e adorar as mulheres que 
levam vida pacífica com seus esposos e filhos. Todos os dias, a es- 
posa deve continuar seguindo os princípios reguladores segundo os 
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quais deve-se adorar o Senhor Visnu com muita devoção. Depois 
disso, o Senhor Visnu deve ser deitado em Sua cama, e, depois, a 
pessoa deve tomar prasáda. Dessa maneira, © esposo e a esposa 
purificar-se-ão e todos os seus desejos serão satisfeitos. 


VERSO 21 


Vs A AA A EA | 
facial a ASA 11321 


etena pūjā-vidhinā 
masán dvadasa hayanam 
nitvàthoparamet südhvr 
kàrtike carame *hani 


etena—com esta; paja-vidhina—adoragáo regular; másan dvada- 
sa—doze meses; hayanam—um ano; nitvü—após passar; atha— 
depois; uparamet—deve jejuar; sadhvi—a esposa casta; kartike—em 
kárttika; carame ahani—no dia final. 


TRADUÇÃO 
Durante um ano, a esposa casta deve executar continuamente esse 
serviço devocional. Expirado este período, ela deve jejuar no dia do 
plenilúnio no mês de karttika [outubro — novembro]. 


VERSO 22 


ÁS SIA a | 
muda a a afim 
aaa eng: Y (RAN 


svo-bhúte "pa upasprsya 
krsnam-abhyarcya pürvavat 
payah-srtena juhuyac 
carunã saha sarpisã 
paka-yajña-vidhanena 
dvadasaivahutth patih 
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Svah-bhüte—na manhà.seguinte; apalt—água; upasprsya—entran- 
do em contato com a; krsnam—Senhor Krsna; abhyarcya—adoran- 
do;.púrva-vat—do mesmo modo que antes; payah-Sriena—com leite 
fervido; juhuydt—a pessoa deve apresentar; carund—com uma ofe- 
renda de arroz doce; saha—com; sarpisa—ght; paka-yajña-vidhane- 
na—de acordo com os preceitos dos Grhya-sñtras; dvadasa—doze; 
eva—na verdade; ahutih—oblações: patih—o esposo. 


TRADUÇÃO 
Na manhã do dia seguinte, a pessoa deve lavar-se, e, após seguir 
o mesmo processo de adoração ao Senhor Krsna, deve preparar ali- 
mentos conforme o sistema prescrito nos Grhya-sútras, que orien- 
tam como cozinhar para festivais. O arroz doce deve ser cozido no 


ghi, e, com esta preparação, o esposo deve apresentar oblações ao 
fogo doze vezes. 


VERSO 23 


ña farra Ria: aa | 
SO PEA Aa gaita A RAN 


asisah sirasadaya 
dvijaik pritaih samiritah 
pranamya sirasa bhaktya 
bhuñjita tad-anujñaya 


asisah—béngáos; Sirasa—com a cabeca; àddya—aceitando; dvi- 
Jaih—pelos bráhmanas; pritaih—que estáo satisfeitos; samiritah— 
faladas; pranamya—após prestar reverências; sirasã-—com a cabeça; 
bhaktya—com devocáo; bhunjita=ele deve comer; tat-anujñaya— 
com a permissáo deles. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, ele deve satisfazer os brihmanas. Quando os brãh- 
manas, satisfeitos, concederem suas bênçãos, ele, com muita ve- 
neração, deve oferecer-lhes respeitosas reverências, inclinando a 
cabeça, e, com a permissão deles, deve tomar prasada. 
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VERSO 24 


se efa: | 
¿pa gaba Rel 


ácáryam agratah krtvã 
vag-yatah saha bandhubhih 

dadyat patnyai caroh sesam 
suprajüstvam susaubhagam 


ücüryam-—o ücürya; agratah—primeiro de tudo; krtvà—recebendo 
apropriadamente; vak-yatah—controlando a fala; saha—com; ban- 
dhubhih—amigos e. parentes; dadyat—ele deve dar; patnyai—à 
esposa; caroh—da oblação de arroz doce; sesam-—o resto; su-prajas- 
tvam—que garante boa progénie; su-saubhagam—que garante boa 
fortuna. 


TRADUÇÃO 
Antes de tomar sua refeição, o esposo primeiramente deve ofere- 
cer ao âcárya um assento confortável, e, juntamente com seus pa- 
rentes e amigos, deve controlar sua fala e oferecer prasâda ao guru. 
Então, a esposa deve comer os restos da oblação de arroz doce cozi- 
do com ghi. Comer os restos assegurar-lhe-á um filho erudito e 
devotado e toda a boa fortuna. 


VERSO 25 
qata fñasá Em 
cad a ga l 
ol 
Pri A TA UR 


etac caritvã vidhivad vratam vibhor 
abhipsitartham labhate pumáan iha 

stri caitad üsthaya labheta saubhagam 
Sriyam prajam jtva-patim yaso grham 
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etat—este; caritvi—executando; vidhi-vat—de acordo com os pre- 
ceitos dos sastras; vratam—voto; vibhoh—do Senhor; abhipsita— 
desejado; artham—objeto; labhate—obtém; puman—um homem; 
iha—nesta vida; strr—uma mulher; ca—e; etat—isto; asthaya—exe- 
cutando; labheta—pode obter; saubhagam—boa fortuna; sriyam— 
opulência; prajam—progénie; jIva-patim—um esposo com longa 
duracáo de vida; yasah—boa reputacáo; grham—lar. 


TRADUÇÃO 
O homem que observa este voto ou cerimônia ritualística e segue 
a descrição contida nos sastras, mesmo nesta vida, será capaz de 
receber do Senhor todas as bênçãos que desejar. A esposa que exe- 
cuta esta cerimônia ritualística com certeza obterá boa fortuna, opu- 
lência, filhos, um esposo duradouro, boa reputação e um lar decente. 


SIGNIFICADO 

Na Bengala, mesmo hoje em dia, é tida como muito afortunada 
a mulher que vive muito tempo com seu esposo. Em geral, a mulher 
deseja um bom esposo, bons filhos, um lar decente, prosperidade, 
opulência e assim por diante. Como antecipa este verso, a Suprema 
Personalidade de Deus concederá à mulher todas essas bênçãos de- 
sejadas, e o homem também habilitar-se-á para receber do Senhor 
todas as bênçãos. Logo, executando esta classe específica de vrata, 
o homem e a mulher que estão em consciência de Krsna serão feli- 
zes neste mundo material, e, como são conscientes de Krsna, seráo 
promovidos ao mundo espiritual. 


VERSOS 26—28 


qa fra aag 

aa fa fa | 
qua an rat 

GR gem emana RAN 
Ra Rea Ron firad 

Y ARA 
ama 3 wd 
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ara: arar IR 
TE BA ERT 

maA g fia | 
a eai qm ga 

Radi naki mA Rem 


kanyā ca vindeta samagra-laksanam 
patirh tv avirã hata-kilbisam gatim 

mrta-prajà jiva-sutà dhanesvarr 
sudurbhaga subhaga rüpam agryam 


vinded virüpà virujà vimucyate 
ya amayavindriya-kalya-deham: 
etat pathann abhyudaye ca karmany 
ananta-trptih: pitr-devatànàm 


tustàh prayacchanti samasta-kâman 
homavasâne huta-bhuk sri-haris ca 

rãjan mahan marutâri janma punyarm 
diter vratarm câbhihitarm mahatte 


kanyã-—uma jovem solteira; ca—e; vindeta-—pode obter; samagra- 
laksanam—possuindo todas as boas qualidades; patim-—um esposo; 
tu—e; avirà-—uma mulher sem esposo ou filho; hata-kilbisâm—livre 
de defeitos; gatim—o destino; mrta-praja—uma mulher cujos filhos 
estão mortos; jiva-suti--uma mulher cujo filho tem uma longa 
duração de vida; dhana-Isvari— possuindo riquezas; su-durbhaga-— 
desafortunada; su-bhagã--afortunada; ripam-—beleza; agryam— 
fina; vindet—pode obter; virapa—uma mulher feia; viruja—da doen- 
ça; vimucyate—fica livre; yah—aquele que; âmayã-vi—um doente; 
indriya-kalya-deham —umi corpo saudável; etat—isto; pathan—re- 
citando; abhyudaye ca karmani—e numa cerimônia sacrificatória 
na qual se apresentam oblações aos antepassados e aos semideuses; 
ananta— ilimitada; trptih—satisfação; pitr-devatanam—dos antepas- 
sados e dos semideuses; tustâh—estando contentes; prayacchanti— 
eles concedem; samasta—todos; kamãn—os desejos; homa-avasâne— 
na conclusão da cerimônia; huta-bhuk—o desfrutador do sacrifício; 
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Sri-harih—Senhor Visnu; ca—também; rajan—ó rei; mahat—grande; 
marutàm—dos Maruts; janma—nascimento; punyam—piedos: 
diteh—de Diti; vratam—o voto; ca—também; abhihitam—explicado; 
mahat—grande; te—a ti. 


TRADUCAO 

Se uma jovem solteira seguir este vrata, será capaz de obter um 
6timo esposo. Se uma mulher que é avirà — que nào tem esposo 
ou filho — executar esta cerimónia ritualística, poderá ser promo- 
vida ao mundo espiritual. Uma mulher cujos filhos morreram após 
o nascimento poderá obter um filho que viverá muito e, também, 
poderá ter tanta sorte que acabará possuindo riquezas. Se uma 
mulher é desafortunada, tornar-se-á afortunada, e, se for feia, 
tornar-se-á bela. Ao observar este vrata, um homem doente poderá 
livrar-se de sua doença e ter um corpo saudável que Ihe propiciará 
Ótimas condições para trabalhar. Se alguém recitar esta narração en- 
quanto apresenta oblações aos pitãs e aos semideuses e, se isto ocorre 
especialmente durante a cerimônia $râddha, os semideuses e habi- 
tantes de Pitrloka ficarão satisfeitíssimos com ele e lhe concederão 
a concretização de todos os seus desejos. Depois que alguém exe- 
cuta esta cerimônia ritualística, o Senhor Visnu e Sua esposa, mãe 
Laksmi, a deusa da fortuna, ficarão satisfeitos com ele. Ó rei Parik- 
sit, acabo, pois, de descrever na íntegra como foi que Diti executou 
esta cerimônia e teve bons filhos — os Maruts:— e uma vida feliz. 
Tentei explicar-te isto da maneira mais elaborada possível. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Sexto 
Canto, Décimo Nono Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
“Realização da cerimônia ritualística purhsavana.” 


FIM DO SEXTO CANTO 


Apêndices 
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